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निवेदन 


पृ० विनोबाजी के गत साढ़े पाँच वर्षों के प्रबचनों में से महत्त्व- 
पूर्ण प्रचचन तथा कुछ प्रवचनों के महत्त्वपर्ण अंश चुनकर यह संकलन 
तैयार फिया गया है। संकलन के काम में पूृ० विनोवाज़ी का मार्ग 
दर्शन प्राप्त हुआ है। पोचमपल्ञी, १८४-५९ से भूदान-गंगा की घास 
प्रधाहित हुईं। देश के विभिन्न भागों में होती हुई यह गंगा सतत बह 
रही है 

भूदान-गंगा के दो खएड पहले प्रकाशित हो चुके हैं । पहले खएड 
में पोचमपल्ली से दिल्ली, उत्तरप्रदेश तथा विहार का कुछ काल यानी 
सन्‌ ४२ के अन्त तक का काल लिया गया है। दूसरे खण्ड में 
बिहार के शेप २ धर्पों का यानी सन्‌ 'श३ व ४४ का काल लिया 
गया। इस तीसरे खर्ड में वंगाल और उत्कल फी पद्नयात्रा का 
काल यानी जनवरी '५५ से सितंचर ५५ तक का काल लिया गया 
है। इसी तरह अम्य-अन्य जोत्नों की यात्राओं के खण्ड ऋमणः 
प्रकाशित किये जायेँगे। 

संकलन के लिए अधिक-से-अधिक सामग्री प्राप्त करने की चेष्ट 
की गयी है। फिर भी कुछ अंश अप्राप्य रहा। 

भूदान-आरोहण का इतिहास, सर्वोदिय-विचार के सभी पहलुओं 
का दर्शन तथा शंका-समाधान आदि दृष्टिकोण ध्यान में रखकर यह 
संकलन किया गया है। इसमें कहीं-कहाँ पुनरुक्ति भी दिखेगी। 
किन्तु रस-हानि न हो, इस दृष्टि से उसे रखना पड़ा है। 

संकलन का आकार सीमा से मे बढ़े, इसकी ओर भी च्यप्त 
देना पड़ा हे। यद्यपि यह संकलन एक दृष्टि से पूर्ण माना जायगा, 


अचार 


तथापि उसे परिपूर्ण बनाने के लिए जिशासु पाठकों को कुछ अन्य 
भूदान-साहित्य का भी अध्ययन करना पड़ेमा। सर्व-सेवा-संघ की 
ओर से प्रकाशित २. कार्यकर्ता-पाथेय, २. साहित्यिकों से, ३. सर्वोद्य 
के आधार, ४. संपत्तिदान-यत, ४- जीवन-दान, - शिक्षण-चिचारण 
और सस्ता-साहित्य-मएडल की ओर से प्रकाशित १ सर्वादय का 
घ्ोपणा-पत्न, २. सर्वोद्य-के सेवकों से जैसो पुस्तकों को इस संकलन 
का परिशिष्ट माना ज्ञा सकता है। 

संकलन के कार्य में यथपि पू० विनोवाजों का सतत मार्गदर्शन 
प्रात हुआ है, फिर भो विचारन्‍्समुद्र से मौक्तिक चुनने का काम 
जिसे फरना पड़ा, घद इस कार्य के लिए सर्वथा श्रयोग्य थी। 
बुण्यिं के लिए कमा-याचना । 


--निमला देशपांडे 
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बंगाल 
[ १ जनवरी !४४ से २४५ जनवरी '५४ तक ] 


भदान-गंगा 
(तृतीय खंड)... 
अहिंसायुक्त कमंयोग | ४१३ 


देख रखा हूँ कि बंगाल कौ इस प्रेममय भूमि में हमारी समाओं में लोग 
अत्यन्त शान्ति और एकाग्रभाव से हमारी बात मुनते हैं। श्री चारु बाबू ने कहा 
-कि इसका कारण यह है कि यहों के वोगो को प्यात छगी है और पानी पिलाने 
का कार्यक्रम शुरू हुआ है ।' उनकी यह बात सही है। इस समय न कैबछ बगाल 
को, बल्कि सारे भारत को प्यास लगी है। वास्तव में भूमि का मसल्य भारत 
'तक ही सीमित नही, सारे एशिया के लिए है । किन्तु हिन्दुत्तान में गाँव-गोंव 
आमोद्योग हृट गये, इसलिए यहाँ जमीन की प्यास बहुत ज्यादा बढ़ रही है। 
ग्रामोद्योग तो हमे खड़े करने ही होगे, भूमि की प्यास भी मियनी होगी। 
इसके बिना शान्ति नहीं होगी ओर न लक्ष्मी ही बढ़ेगी | 


जमीन का ही नहीं, प्रेम का भी वँटवारा 


बंगाल में तो इसकी और भी ज्यादा जरूरत है, क्योंकि यहाँ कई मसले पैदा . 
हुए हैं। आये हुए शरणार्थियों को बसाने का काम करना है । फिर भी हमारे 
काम की ओर यहीं लोगो का ध्यान सिर्फ इसलिए नहीं जाता कि भूमि बॉटी जा 
रही है; बल्कि इसलिए कि भूमि प्रेम से बॉी जा रही है। भूमि बॉटने का कार्य 
कई प्रकार से हो सकता है। एक तो कत्ल का प्रकार है, जो दूसरे देशों में हुआ 
और यहां भी शुरू हुआ था। किन्तु उस रास्ते से दुनिया का भव्य नहीं हो 
“सकता, यह बात वे जानते है। इसीलिए वे भूदान की तरफ अत्यन्त उत्सुकता 
नस देखते हैं। 


कं 


१० हे भूदानन्गंगा 


दूसरा प्रकार है; कानून से जमीन वी जाय और गरीबों को बॉटी जाय । 
किन्तु कानून-से जमीन तो मिल सकती है, पर छोगों के दिल नहीं मिल सकते । 
इसके विपरीत इस आन्दोलन में सिफ जमोन का बैंथ्वाया मही होता, प्रेम का 
' भी बैंटवारा होता है। अब्यवा इसके अगर जमीन कानून से छी जाय, 
तो सरकार कहती दै कि उसे चार व्यख एकड़ से ज्यादा भूमि नहीं मिलेगी 
और इम तो कुछ जमीन का छठा द्वित्सा पाने की उम्मीद रखते हैं। कानून 
पर विश्वास रखनेवाले ल्लोेग पूछते है, आप छठा हिस्सा मॉगते है, लेकिन 
आपको उसे देने कौन बैठा है ? इस पर हम जवाब देंते है कि जब भगवान्‌ 
हमें माँगने की हिम्मत देता है, तो वह छोगों को देने की बुद्धि भी जरूर देगा | 
आपने देखा कि अमो तक हक के तौर पर जमीन मॉगमेवाला कोई नहीं 
निकला था । अब्र एक शख्स ऐसा निकवत्य, जिसे भगवान्‌ ने जमीन मॉगने की 
प्रेरणा दी | परिणाम यह हुआ कि ऐसे मनुष्य को पागल समझकर रॉची भेजने 
के बदले छोगों ने ३६ छाख एकड जमीन दे दी। कितने आश्चर्य की बात 
है कि एक ऐसे शख्स को, जिसके हाथ में सत्ता नही और न जिसकी अपनी कोई 
सघ्या ही है, लोग ढाल्रों एकड जमीन दे रहे हैं। अवश्य ही हमें सभी दलवाछे 
और सर्व-सेवा-संघ मदद देते है, पर हमारा किसी सस्था पर अधिकार नहीं है। 
जिसका कोई अधिकार नहीं है, जिसके हाथ में कोई सत्ता नहीं, आम्विर उसे 
लोग जमीन इसीलिए देते है कि भगवान वैसा चाहता है | इस तरह लोगों को 
दान देना ल्यजिमी है । हमारा विश्वास है कि इसका पैसाम जब व्ोगों के कानों 
तक पहुँचेगा, तो लोग लाखो द्वार्थों से देने लगेंगे। फिर हमसे लिया भी न 


जा सकेगा [ 
“वन्दे मातरम! का अर्थ क्‍या ? 


यह जो काम हमने उठाया है, वह बगाल के लिए नया नहीं है। यह बात 
तो बगाल से ही निकली हे, ऐसा हम कहते हैं। आप जानते हैं कि ऋषि बकिमः 
ने एक मत्र दिया, जो सारे हिन्दुन्तान में फैल गया। सीकर परिणामस्वरूप 
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में आये हैं, फिर भी हमें वह मंत्र गाँव-गाँव सुनने को मिलता है। वह मन्त्र है, 
'बन्दे सातरम? ! इम यही कहते हैं कि बन्दे मातरम! का अर्थ समझ लीजिये | 
माता भूमि है और हम सभी उसके पुत्र हैं--यह दो वेदों ने कहा था और यद्दी 
बात ऋषि बंकिम के मुँह से मी निकली । माता का उसके सतान के साथ संयोग 
ने रहकर वियोग रहे, तो वह क्रितनी ढुःखी होगी, यह सोचने की बात है। 
हम कहते थे 'माता भूमि/, पर आज बात करते हैं, भूमिपति की । यह क्रितनी 
बेहूदा और बेजा बात है कि जिसे हम माता कहे, उसीके स्वामी बन ग्रैठे हैं| इम 
तो कहते हैं कि 'भूस्वामी' या “भूपति! बदतर गाली है। अगर भूमि माता है; 
तो उसे बंदन करना चाहिए, | हम “वन्दे मातरम्‌? कहते हैँ; तो उसकी सेवा करने 
का मौका दरएक की मिलना ही चाहिए। यहों बैठे हुए कुछ बच्चो में भूमिदीन 
बच्चे हों, तो व्या उन्हे माता के स्तनपान का अधिकार नहीं मिलना चाहिए ? 
हम यह बड़ा अधर्म और मास्तिकता समझते है कि लोग भूमि की मालकियत 
पकड़े ग्रे हैं | इसलिए फौरन रात्रकों भूमि बॉट देनी चाहिए | 
'बन्दे श्रातरम' भी आवश्यक 

डोग पूछते है कि हमारे यहों जमीन की कमी है, दम दरिद्र है, तो गरीबी 
बॉटने से क्‍या लाभ होगा ! अगर रुद्षमी बहुत द्ोती, हम रुश्ष्मीवान्‌ होते, तो उसे 
बॉटने मे मजा भी आता | कुछ लोग कहते हैं कि 'हेदुस्तान में दौलत बढ़ने दो, 
फिर बॉटने की बात निकाली | छेकिन ऐसी बात हम परिवार में तो नही कहते | 
परिवार में अगर दूध कम हो, तो उसे मां पी छे और बच्चे से कहे, 'दूध कम है, 
इसलिए मेने पी लिया; जब बढ़ेगा तो सबको प्रिलेगा', ते आप उसे माँ कहेंगे या 
राक्षसी ! निश्चय ही यह आसुरी विचार है कि लक्ष्मी बढ़ने के बाद बैंटवारा होगा । 
हमारे पास जो है, उसका बैंटवारा करो, तभी लक्ष्मी बढ़ेगी | अगर हम श्रीमान्‌ हों, 
तो लक्ष्मी बोटेंगे; शक्तिमान्‌ हों, तो शक्ति बेंटिंगे ओर अगर दरिद हों, तो दाखिय 
भी बॉटेंगे। बॉट करके ही भाग लेंगे | यह धर्म है कि हम पड़ोसी से प्यार करके 
ही जी सकते हैं | रवीन्नाथ ठाकुर ने कद्दा था कि हम बन्दे मातरम तो कहते 
हैं, लेकिन जरूरत है “बन्दे भ्रातरम! की | अगर हम पड़ोमी की 'चिता नहीं 


हे मूदानन्गंगी 


करते, अपने भाई पर प्यार नहीं करते और सारे देश, दुनिया या विद्वव के प्रेम 
की बातें करते हैं, तो उठमें कोई सार नहीं है। बंगाल में प्रेमममावना की कोई 
कमी नहीं, परन्तु बात रुकी है | लोगों के छृदय में प्रेम तो है, लेकिन उसके 
अनुसार कोई कार्यक्रम नही बनाया गया है | 


क्रान्ति का सस्ता सौदा .' 

प्रेम जब क्रियाशील द्वोता है, तभी उसमें ताकत आती है | हमारे इस बगाल 
में प्रेम की मदियों बद्दी है, पर उन नदियों से खेती को लाम नहीं पहुँचा | अब 
उस प्रेम-भावना और भक्ति-मावना को क्रिया का रूप देने का मौका मिला है। 
फिसी माता को पुष्टिकारक खुराक मिले, तो उसके स्तन में दूध ज्यादा रहता 
है और किसीको वह न मिले, तो स्तन में दूध कम रहता है । फिर भी जिसे दूध 
विशेष हो, वह अपने बच्चे को पिलाती दे और जिसे कम है, वह भी पिल्यती है; 
क्योंकि छाती में प्रेम रहने पर पिलाये बगैर रह नहीं जाता | इसलिए हम कहते 
* है कि जिसके पास ज्यादा जमीन है, वह ज्यादा दान देगा और जिसके पास 
कम है, वह कम देगा । लेकिन अपने पास जो है, उसका छठा हिस्सा देना ही 
होगा । क्रान्ति का इतना सस्ता सौदा कहीं नहीं होगा । हुनिया में जो भी क्रान्ति 
आयी, बह तोड-फोड करके ही आयी । लेकिन यह क्रान्ति सिर्फ छठा हिस्सा 
लेकर शान्त हो जाना चाहती है । मान ले कि हर घर में पॉच पाडव हैं | तो हमने 
कह कि उन पोंच पाण्डवों के साथ एक छठा भी है और उसे उसका हिस्सा देना 
धधाहिए। आप जानते होगे कि पाण्डव पॉच नहीं थे, एक छठा भी रहा, जिसका 
नाम 'कर्ण' था | छेकिन उसकी परवाह नहीं की गयी | फलस्वरूप महामारत का 
घड़ा भारी युद्ध हुआ | हम हर घरवाले से कह्दते है कि 'पाण्डवो, तुम्हारा छठा 


भाई है, पर वह तुम्हें नही दीखता । उसे भी तुम दो और उसकी परवाह करो | 
अगर उस भाई की परवाह करोगे, तो गॉंव की शक्ति बढ़ेगी । 


दारिद्रय मिदाकर नारायण की पतिष्ठा 
. दरिद्रनारायण! यह झब्द भी इसी भूमि में पैदा हुआ है। स्वामी विवेकानंद 
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की वाणी से ही इसका उद्गम हुआ । फिर इसी शब्द का उपयोग देशबन्धु 
वित्तर॑जनदास ने किया बाद में इसे गांधीजी ने उठा लिया और हिन्दुस्तान 
के घर्यो में पहुँचा दिया। अब यह शब्द घर-घर पहुँच गया है! पर इसके 
अनुसार काम करना बाकी है। अगर हम सब मनोभाव से दरिद्रभारायण की 
सेवा करेंगे, तो 'नारायण' बाकी रहेगा और “दारिद्रय' मिट जायगा | तब जो 
लोग रहेंगे, वे सभी नारायण-रूप होंगे । सब समान होंगे । यह सब करने का जे. 
तरीका है, वह है भारतीय संस्कृति का तरीका, दान का तरीका, प्रेम का तरीका ! 


बंगाल को अहिंसायुक्त कर्मयोग आवदयक 

यहाँ वैष्णवों ने भक्तिमाव पैदा किया, प्र उसमे निश्क्रियता थी । इसलिए, 
जरूरत है कि देश में सक्रियता निर्माण हो, कर्मयोग की प्रेरणा हो। यह बात 
बगाल में पहले किसीको भी नहीं सुझी, ऐसी बात नहीं । यहों सक्रियता तो भा 
गयी, पर वह हिंसक थी और उसने अत्याचार का रुप लिया। वैष्णर्वों की: 
भक्तिभावयुक्त निष्कियता से काम बनता न देखकर बंगाल के तरुणों मे हिंसक 
कर्मयोग झुरू किया । इससे एक दोप तो मिट गया, पर नया दोष आ गया | 
निष्कियता तो मिट गयी, पर अहिसा के बदले हिंसा आ गयी | मेरा मानना है 
कि इस हिंसावाद से शक्ति बढ़ने के बजाय ध्लीण ही हो गयी । अब हमे वेण्णवों 
की अहिसा और तदणों की सक्रियता, दोनों लेकर “अह्िंसायुक्त कर्मयोगों चलाना 
होगा। भूदान का यह आदोलन “अश्िसायुक्त कर्मयोग' है | इससे सारे बंगाल 
की चित्तछुद्धि होगी और प्राणशक्ति बढ़ेगी। चित्तशुद्धि करने और प्राणशक्ति 
बढ़ाने का यह काम कोई कानून नहीं कर सकता | यह तो जनदक्ति से धर्म- 
प्रचार द्वारा ही होगा । है 

लोग बार-बार हमसे पूछते है और आज भी पूछा गया कि अगर कानून से 
जमीन का बैंटबारा दो जाय, तो नाइक पैदल घूमने की जरूरत नहीं है। लेकिन 
यह ध्यान में रखिये कि कानून या दण्डशक्ति में कोई जादू या ताकत नहीं है । 
समाज में कोई भी झांतिकार्य न तो कभी कानूत से हुआ और न होनेबाढय ही 
है । क्राति सदैव जनशक्ति से होती है और फिर उसके अनुसार कानून बनता है 
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इस समय हिन्दुस्तान को झञातिमय क्राति की जरूरत है। उससे कम चीज से 
काम न चलेगा । * है 
दान से दौलत बढ़ेगी 
बंगाल में करीव-करीत १५० लाख एकड जमीन है। हम कबूल करते है 
कि जनसंख्या के हिसाव से यह ज्यादा नहीं है। लेकिन यह हालत सिर्फ बंगाल 
की ही नहीं, उत्तर-बिह्ार की भी यही हालत है। सारे सारन बिले में हर बर्ग- 
मील के पीछे एक हजार से अधिक जनसख्या है | इसका अर्थ यह हुआ कि हर 
सनुष्य के पीछे आधा एकड़ जमीन है। लेकिन हम कहते हैं कि इस डेढ़ सौ ल्यख 
शएकड जमीन में से पचीस द्यख एकड़ हमे दे दीजिये | लोग पूछेंगे कि 'मान लीजिये 
किसीके पास छह एकड़ जमीन है, उसका बह एक एकड़ दे दे; तो उसका कैसे 
चलेगा ?! किन्तु हम कहते है कि जमीन का रकवा घट गया, इतने से फसल घटने 
का कोई कारण नहीं है। किसान जानता है कि अगर छह में से एक एकड़ दे दिया, 
तो पॉच एकइ में उतनी खाद डालने और उतना ही परिश्रम करने से छह एकड़ 
की फसरछ की जा सकती है। जापान में हिन्दुस्तान से भी कम जमीन हैं। फिर 
भी वह्ों हर एकड से दुगुनी फसल पैदा होती है | इसलिए हार खाने की जरूरत 
नहीं है। 'हरिनाम ले, अपना छठा हिस्सा दान दे दे”, तो मगवान्‌ की कृपा से 
दौलत बढ़ेगी ही। यह भी समझने की जरूरत है कि गाँव मे प्रेम बढ़े और देने- . 
लेनेवाडे एक हो जायें, तो मजदूर अधिक प्रेम से काम करेंगे । हमने विहार में 
देखा कि जद्दोँ मजदूरों के पास थोडी जमीन हैं; वहाँ भी इतनी फसल होती है, 
जितनी बड़े-बड़े खेठी में भी नही होती | कारण मनदूरों को जमीन मिलने पर तो 
चहाँ थे खुद काम करते है और उनकी औरते और रूड़केनबच्चे भी काम 
करते हैँ। 
जमीनवाले कानून करने के छिए तैयार हों 
लोग पूछते है कि 'हम जमीन देंगे, तो बची जमीन पर काइत कौन करेगा); 
तो इम भी पछते है कि लोगों को उमीम से वंचित रखकर क्या आप यह 
करने है कि कायम के लिए आपको मजदूर मिलेंगे ! अनुभव तो यह 
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है कि उसे अगर जमीन मिलती है, तो वह अपनी जमीन पर तो काम करता ही है, 
और जपकी भूमि पर भी काम करेगा । उसे मजदूरी में हिस्सा भी देना पढ़ेगा | 

बह उसे प्यार से देंगा, तो वह आपकी जमीन पर भी अत्यन्त कृतरुता से काम 
करेगा । हर 0 (2 

लेकिन एक बात हम कबूल करते हैं कि कायम के लिए, रोजे कयामंत तक 

आपके खेत पर मजदूर काम करने के लिए आये--यहं नहीं होगा। आपको अपने 
डक को खेती का काम, खेती की उपासना ६खानी होगी | आज़ लोग जमीन, 
कै मालिक बनते और दइहर मे रहते हैं। जमीन गॉँव में पड़ो है, उसे देखते भी, 
नहीं | हम कहते हैं कि अगर वे जमीन का दान कर दे; तो सभी दृष्टियों से , 
कल्याण होगा । जब मजदूर दूसरों के खेतो में जाते है, तो उन्हे पूरी मजदूरी 
नहीं मिल्ती । इसलिए वे काम भी पूरा नहीं करते | मुश्किल से ८.घटे मे ४ 
अरे का काम बरते है | मजदूरों के हाथ में काम है, तो वे काम की'चोरी करते 
हैं और मालिक के हाथ मे दाम है, तो वह दाम की चोरी करता है। दोनों एक- 
दूसरे को ठगते और दोनो मिलकर देश को ठगते है। परिणाम यह होता है 
'कि हमारे देश की फसल कम होती है । हमारा कहना है कि भूदान से हिंदुस्तान 
में छक््मी बढ़ेगी, प्रीति बढ़ेगी | जहों लक्ष्मी, शक्ति, प्रीति, तीनों आ जायें, 
ज्यों दुनिया में और कौन सी चीज प्राप्त करने की रह जायगी ! 


अनसुरिया 
शेप जज 


अहिंसा के तीन अधे 0३ + 
आज दुनिया में हिंसा वी द्वत्तियों वट रही है और' बेहुत सारे देश हिसक 
शम्मस्तर बढ़ने में प्रदत्त हैं। ऐसी हालत मे हमें कया करना ज़ाहिए ! या तो हम' 
भी शम्प्रांश्न बढ़ाने लग जायें या दूसरी कोई शक्ति 'निर्माण करें, जो शख्रशक्ति से 
बदरर हो । अगर हम भी शुल्रासत्र सजित हो जायें और स््रद्क्ति बढाने में 
ही देश बी सारी ताकत लगा दें, तो हमे सेना पर करोड़ों रुपया सर्च करना 
, होगा । अमेरिका या रूस को गुरूवनाना होगा । उनके चरणों में बैठकर उनका 
शिप्पत्व भ्रदण करना होगा । जैसे वे नचायेंगे, वैसे नाचना होगा। हमें यहां के 
द्खि लोगों को परवाह या उनते उत्थान की चिन्ता न करनी होगी, बस्कि सारा 
ध्यान सेना की तरप: लगाना दोगा। पिर भी इस देश में अपार दारझििय है, 
इसलिए अपनी दाक्ति से दुनिया के साथ टक्कर देनेबाली सेना हम तैयार नहीं कर 
सारेंगे | तय दूसरे देशों का आश्रय लेना होगा, जिसका अर्थ यह होगा कि हम 
नाममात्र में स्वतन्त रहेंगे । वास्तव में हमें पराधीन, परतन्न या गुलाम बनकर 
ही रहना होगा | अगर हिसा की ताकत पर ही हमारा विश्वास है, तो हमें यद्दी 
परना होगा । विन्‍्तु यदि यह सर भयानर माटम होता हो, तो हमें दूसरी नयी 
शक्ति बढानी होगी और वह होगी, अहिसा वी शक्ति । 


4 
अददिसा के तीन अर्थ 


आजमल इम अदिसा का अयथ यही समझते दे कि हिंसा न करना! | डिस्तु 

डमका इतना हो 'निमेटिय! ( अमावात्मक ) अर्थ नहीं। उसझ्े तीन अर्थ ईै। 

पए कर्थ है, निर्मपता या मिडर बनना; दूसरा है, प्रेम और सहयोग करना तथा 

ठीमरा णर्ष है, रचनात्मक कार्य में श्रद्ा रपना। अगर हम निर्मय बनते दैं,, 

आअफमशाति पर विश्वास करने हैं, प्रेम और रुहयोग से सारे समाज को एकत्र 

कर! तथा रचनात्मक फाम में रूगते है, तभी राच्चे आर्य में हमारी ठावता 
२ श्सलए ये तीनों बाते ह्मे करनी होगी । 


* अहिंसा के तीन थर्थ च्छ 


हम न किसीसे डरंगे, त किसीको. डरायेगे 


(2८5. 


हिंसा में विश्वास 'रंखनेवाले सदा' मयभी रहते है। -वे'शरौर को ही आत्मा 
समझते हैं। शरीर को-कोई मारे या पीटे,,तों उसकी दरण'आ 'जाते है |,वयाप 
जब बच्चो को पीय्ता या गुरु जब शिष्य की ताड़ना करता है, तो वह उसे 
दिसावश होने की तालीम देता.है। यह सच ६ कि बाप बेटे को पीटता. है, तो 
उसकी भलाई के लिए पीटता है; लेकिन उससे वह उसे .डंरपोक ही बनाता है। 
वह कहता है कि तेरे शरीर को कोई-पीड़ा दे, तो उसकी शरण में चले जाओ। यह, , 
तालीम मयभीत बनाती है। अगर भयभीत बनाकर कोई अच्छा काम हो 'जीय,' 
तो उसमें कोई सार नहीं; निर्मम होकर ही सदा आगे.बंदनां चाहिए । अगर, हम 
अपनी अहिंसा की झक्ति बढ़ाना चाहते हैं, तो यह मत लेना होगा कि 'हम न तो 
किसीसे डरेंगे और न किसीको डयायेगे ही ।' जो दूसरों को डरायेगा, भमकायेगा, 
बह खुद भी डरेगा | इसलिए हम दूसरों को डरायेगे नहीं और न दूसरों से ढरेंगे 
ही | हमे जिक्षाल्य और विद्यालय मे यही तालीम देनी द्वोगी। गुरु शिष्य से कहेगा 
कि तुग्द्दे कोई डरा-धमकाकर तालीम दे, तो मत मानो | बाप भी बेटे से कहेगा ' 
कि कोई धमकाकर या सोटा लेकर पीटता है, तो मत मानो; अगर विचार से 
समझाता हो, तो मानो | कोई मारे-पीटे या कत्ल कर दे, तो मत मानो | कारण 
तुम घरीर नही, शरीर से भिन्न आत्मा हो। शरीर तो मरनेवाल्ा ही है। जो 
दूसरों को दवा पिलाता है, उस डॉक्टर का भी शरीर उसे छोड़ ही जाता है। 
इसलिए दरीर की आसक्ति मत रखो । आत्मा की भूमिका में रहो । साराश, 
कोई मुझे मार नहीं सकता, पीट नहीं सकता, दबा नहीं सकता या धमका नहीं 
सकता--यह जो समझेगा, वहीं दूसरों को भी न धमकायेगा, न दबायेगा और न 
डरायेगा ही | इसीका नाम 'अहिसा' है। 

निर्भपता दो प्रकार की होती है : ( १) दूमरे को न पीटना, न डराना और 
(२ ) दूसरे से न डरना | अग्रेजें के राज्य में हम इतने डर गये थे कि साइब का नाम 
लेने से ही कॉपते थे | पर इधर अग्रेजों से डरते थे, तो उघर हरिजनों को दवाते 
भी थे | एक ओर खुद सिर झुकाते थे, तो दूसरी ओर दूसरों से झुकवाते ये | इधर 
पा २ 
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उस्ते थे तो उधर टराते थे; जैसे बिब्ली चूहे को डराती है; तो कुत्ते से डरती है। 
तो, हमें डरना और डराना, “ये दोनों बाते छोड़नी चाहिए-। देश को यही, शिक्षण 
देना चाहिए | इसीको 'वेदान्त! या आत्मविद्या! कहते हैं। यही हमारा भार- 
तीय दर्शन है | हम अपने को शरीर नहीं समझते । ऐसे पचार्सों शरीर हमने लिये 
और छेगे, पचार्ों शरीर छोड़े और छोड़ेगे । शरीर की हमें कोई'कीमत नहीं है । 
उसे दम एक कपड़ाभर समझते हैं। फट गया, तो फेक द्विया और दूसरा पहन 
लिया। जाड़े के दिन द्वो, तो कपडा पहन लिया और गर्मा के दिन हों, तो फेक 
दिया । हम देश को समझाना चाहते है कि हम निर्भय बने । म तो किसीको 
भय दिखाये और न किसीसे भयभीत हो | यह अहिंसा का विचार है। अन्य 
देशो में यूद विचार नहीं है। वहाँ तो वम है, वैटलशिप' ( युद्ध-पोत ) बनाते है 
किन्तु जब हम निर्मय बनेगे, तभी रुमझेगे कि हमारी रक्षा होगी और तभी हम 
मुरक्षित होंगे। मे बंगाल के नवयुवकों से कहता हूँ कि अगर हम भारत की शक्ति 
बढ़ाना चाहते द, तो निर्मयता के आधार पर ही बढ़ा सकते दै। 'टेररिउ्म' ( आतक- 
बाद ) एक ऐसा शस्त्र है कि अगर कोई बलवान्‌ आयेगा, तो हमें 'टेरोराश्जो 
( आतक्ति ) कर देगा । इसलिए उसे छोड़कर हमें निर्भय बनना चाहिए | 
प्रेम ओर सहयोग यढ़ायें 

हमे प्रेम और सहयोग भी बढ़ाना चाद्विए । हमारे देश में यूरोप से 'डेमो- 
फ्रेदी! या गणतन्न आया है। वालव में यह “गणतत्र' नहों, वहुजनतंत्र' दे। 
उममें सारी दुनिया में 'मेजों रिटी! और 'माइनारिटी' ये दो पक्ष पैदा किये दैँ। एक 
पक्ष या राज्य चलता है, तो दूसरे का विरोध होता है और दोनों के विरोध से 
आग दैदा होती है। इमारे देश में यो ही सापा-मेद, प्रांत-मेद, ज्यति-मेद आदि 
तरद तरद के भेद ६॥ शनमे पार्टी का और एक भेद दाखिल हो गया दै | पार्टी 
यामे वार्ड, सयद या डुकड़ा ! वास्तव मे में पूर्ण हूँ, अखट हूं, ढकटा नहीं हूँ 
“इशंमिद, चूर्गमहम ॥! विन्तु लब में बहता हूँ रि मैं सोशल्स्ट हूँ, कम्युनिस्ट हैं, 
पऊगी हैं, दिनदू हैँ, मुसलमान हैँ, रामानुज्यंथी हैं, नायपय्ी हूँ, फलाना हूँ और 
पर्ाना नहीं हूँ, ठव में दुक्टा बन णाता हैं] यह जय चलता है, तब सहयोग और 
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प्रम नहीं बनता। में मानव से मित्र नहीं, सिर्फ मानव हैँ | मुझे कोई छेबुल चिपका 
- नहीं है, ऐसी बृत्ति होनी चाहिए | हमें ऐसी 'डेमोक्रेसी! बनानी है, 'स्वोदय? के 
अनुसार याने जो सब्रकी राय से चले | तभी “निषक्ष तंत्र! या पक्चविहीन तंच 
होगा । इसे ही विकछित करना है, नहीं तो आप देखेगे कि हिंदुस्तान की ताकत 
इलेक्शन मे खतम हो जायगी । मैने एक लोक ( व्यात्ति ) बनाया है ; “यत्र यत्र 
इलेक्शनम, तत्र कार्य न, विद्यते” याने जहाँ-जहाँ इलेक्शन चढेगा, वहों कार्य नही 
होगा, कार्यनाश होगा । परस्पर प्रेम न रहेगा, मनपुयव और मनोमाल्न्यि 
होगा | दिल जुड़ेगे नहीं, इटेगे। हमने तो कहा है कि मास्तवर्प में जार्मों, , 
अनारयों, सब आओ : “एशो हे आये, एशो अनाये शुचिकर सन ।”” किन्तु इतनी 
ही शर्त होगी कि मन झुचि ( पवित्र ) करो | सब आओ, हमारा सब पर प्यार 
है, यह प्रेम-विचार भारत के महान्‌ ऋषि रदीद्धनाथ ठाकुर ने दिया है | उन्होंने 
कहा है कि परस्पर सहयोग से रहो, प्रेम से रहो; तभी हम आगे बढ़ेंगे । उन्होंने इस 
तरह पश्षमेद, पंथमेद आदि भेदों पर जोरदार प्रहयर किया है। हम भी 'मेदासुर' 
का नाश करेंगे । यहाँ दुर्गा की उपासना चढती हैं। वह भेदासुर-मर्दिनी है! 
उसे 'महिपामुर-मर्दिनी' कह्षा जाता हैं । हमे मेदरूपी महिपासुर का मर्दन करना 
है। दुर्गा भारत को देवता है, जिसके लिए हमने 'वन्दे मातरम मन्त्र निर्माण कर 
टिया है। हम चाहते है कि वही दुर्गा 'मेदामुर-मर्दिनो' हो जाय । 
गणतन्त्र नहीं, गुणतन्त्र 
हम अगर मानव-मानव में कोई भेद निर्माण न करेंगे, तो यह 'गणतंन्त , 
“मुणतन्त्रों, सदगुणतन्त्र हो जायगा । तब सदूगुणों की कीमत की जायगी, सिर्फ 
गर्णों की नहीं । आज “५१ के विरुद्ध ४९? प्रस्ताव पास किये जाते हैं। इस 
धाणतन्त्रों को तो हम 'अवगुणतन्त्रों कहते हैं। ४९ और ५१ मिलकर १०० हो 
जाते हैं और हम चाहते हैँ कि सौ मिलकर काम करो । हमारे यहाँ पहले 'प्राम- 
पचायतें' होती थीं। वह इस देश की बहुत बड़ी देन है। आज दुनिया में जो 
राजनेतिक विचारघाराएँ चलती है, उन सबमे हिन्दुस्तान की आम-पचायत अपनी * 
एक विशेषता रखती है | इसमें 'प्ॉंच बोले परमेश्वर कौ बात रहती थी। उन 
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दिनों सारे हिन्दुस्तान में यद्दी बात चलती थी। पाँच मिलकर बोलते, तो प्रस्ताव 
पास हो जाता। किन्तु अब हम कहते हैं, 'चार बोले परमेब्वर, तीन बोले परमेश्वर 
यानी तीन विरुद्ध दो हों, तो प्रस्ताव पास कर छेते हैं .। किन्तु हम कहते हैं कि 
ऐसा प्रस्ताव फेल है, पॉँचों मिलकर ही प्रस्ताव पास होगा। यह बात हिन्दुस्तान 
में पुनः लानी होगी । प्रेम और सहयोग से ही गणतन्त्र चढेगा। प्रेम और 
सहयोग से ही सारा कारोबार चढेगा । उसके बिना हिन्दुस्तान और दुनिया में 
अहिंसा न टिक्रेगी |. 

हिंदुस्तान में चौदह भापाएँ हैं | उन सबका एक देश बनाया गया है। जिन्‍्होंने 
फन्याकुमारी से लेकर कैलास तक यद्द एक देश बनाया है, उन पर यह जिम्मेबारी 
जा जाती है कि यूरोप की नकल न करें । यूरोप पीछे है, तो इम आगे हैं । यूरोप 
का 'स्वियूजरलैंड' यह बोंकुड़ा और मेदिनीपुर जिले मित्यकर होता है। बेल्जियम 
भाने दो-चार जिले और जोड़ दीजिये। वहाँ ऐसे छोटे-छोटे राष्ट्र माने जाते हैं। 
यूरोप में एक ही लिपि है, एक ही धर्म है | एक-दूसरी भाषा में जरा-सा भेद है। 
फोई भी इटालियन, फ्रेंच सीखना चाहे, तो १५ दिन में सीख लेगा | वह्दों'इतनी 
समानता है, फिर भी अलग-अलग राष्ट्र बने है । और हमने एक देश बनाया है | 
श्स तरद सामाजिक चिंतन में हम आगे है और यूरोप पीछे | इसलिए हमें यूरोप 
का अनुकरण नहीं करना चाहिए। हमें सर्वोदयवादी लोकशाही, सर्वगणतन्तर 
बनाना होगा, तभी अछ्दिंसा की शक्ति बढ्ेगी। साराश, इममे पहली बात यह 
बतायी कि हमें निर्मम यनना होगा और दूसरी यह कि प्रेम और सहयोग के 
आधार पर सरकार का गठन बरना होगा । 


रचनात्मक काये पर भ्रद्धा 
तीसरी दात है, रचनात्मक कार्य पर भ्रद्धा करना | उनहे औजार “डिस्ट- 
किव्च! ( विनाशक ) ६, तो इमारे 'कन्स्ट्रकिटब! ( रचनात्मक ) | यें तलवार 
ए्रेकर आयेंगे, तो इम उनके खामने वीणा लेकर जायेंगे | ये गुस्से से बात परेंगे, 
«. दम प्रेम से बात करेंगे । उनकी कर्कंश बाणी रहेगी, तो हम मुमधुर भाषण 
/ दरेंगे। हमें असत्य को रुत्य से, शस्र को वीणा से, चिस्टानेवाले को गायन और 
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भजन से और विध्वंस के कार्य को रचनात्मक कार्य से जीतना होगा | हमें ऐसी 
. रचनात्मक श्रद्धा रखनी चाहिए | सारांश, निर्भयता, प्रेमयुक्त सहयोग और रच- 
नात्मक काम में श्रद्धा, ये तीनों जब इकट्ठे होते हैं, तभी अहिंसा की झक्ति बढ़ती 
है। यह शक्ति हम इस देश में विकसित करेगे, तमी हम दुनिया का मुकाबला 
कर सकेंगे । 


० 
बॉकुड़ा 
छन्‍त"जज 
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[ जहाँ श्री रामकृष्ण परमहंस की समाधि लगी थी, उस स्थान पर बैठकर 
विनोबाजी ने निम्नलिखित उद्गार प्रकट किये | ] 


आज हम ऐसे स्थान पर बैठे हैं, जहाँ हम सब लोगों की समाधि लगमी 
चाहिए | महापुरुषों के जीवन के अनुभवों को सामाजिक रूप देना हम जैसे 
सेवकों का काम है । जैसे समाधि में कोई बलेश नहीं रहता, वैसे ही सामाजिक 
समाधि में भी कोई क्लेश न होना चाहिए | आज हमारे समाज और दुनिया में 
कई प्रकार के क्लेश, संघर्ष ओर झगड़े चल रहे है। अगर हम उन झगड़ों से 
मुक्ति पायें, तो हमें छामाजिक समाधि का समाधान मिल सकता है। 


राफमरृष्ण संग्रह को पाप मानते थे 
जैसे पूँजीवादी समाज में एक जगह पूँजी रहने पर उससे समाज का काम 
नहीं बनता, उसके हरएक घर पहुँचने १र ही समाज का कल्याण होता है, वैसे 
ही व्यक्तिगत समाधि से मार्गदर्शन तो मिलता है, पर जब उसका समाज को हाम 
हो, तभी समाज का खतर ऊपर उठ सकता है। रामकृष्ण परमहंस काचन को दूंते 
नहीं थे । जहों छेनके दार्यो को काचन का स्पर्श हुआ, वहीं उन्हें ऐसी वेदना: 
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होती, मानो विच्छू ने काट ल्या | काचन बेचारा निदोंप है। चूँकि परमेश्वर का 
रूप सारी दुनिया में भरा है, तो काचन में भी परमेश्वर का ही रूप है; इसलिए 
वह निदोप है । फिर भी रामकृष्ण को काचन का स्पर्श सहन नहीं होता था! 
याने वे सपत्ति के संग्रह या संचय को पाप मानते थे, इसीलिए, उन्हें उससे 
चेदना हुई । 

वितरित कांचन परमेश्वर की विभूति 


अगर किसी आलसी को जंगल में एक सेर सोने का पत्थर मिल जाय, तो वह 
जिन्दगीमर बिना परिक्षम के रहेगा। उसकी जिन्दगी बिना क्रिसी काम के 
चलेगी । इस तरह काचन से आल्सी को उत्तेजन ही मिलता है और समाज की 
सम्पत्ति एक जगह सुग्रहीत हो जाने से समाज को तकलीफ होती है। लेकिन 
अगर काचन वितरित हो जाय, तो हर घर में उसका व्यम मिले और उससे 
हानि झत्य हो जाय। वितरित काचन परमेश्वर की विभूति होगी | उसमें , 
आप परमेश्वर का रूप देखेंगे। फिर उसका स्पर्श विच्छू का नहीं, नारायण, 
का द्ोगा। 

हम लोगो ने वित्त को 'द्रव्य' कहा है। (द्रव्य! के मानी है, वहनेवाल, 
द्रवरूप पदार्थ । जैसे पानी का सोता बहता रहे, तो जल स्वच्छ-निर्मल होगा, वैसे 
वित्त भी द्रवरूप धारण करने पर स्वच्छ-निर्मल होगा । पानी का बना बंद हो 
जाय और वह डबरे में भरा रह जाय, तो गदगी फैलेगी | ऐसे ही कांचन भी 
बहकर और जगह पहुँचे, तो वह गगा नदी के समान पवित्र हो जायगा । 

साराश, इस तरह इस एक महापुरुष ( रामक्ृष्ण परमइंस ) ने अपने जीवन 
से द्में सिखाया है कि किस तरह क्लेशरहित समाधि सम्भव है और किस तरह 
काचन के समग्रह से हम बच सकते हैं | हमारा दावा है कि हम सामाजिक बलेश- 
निर्मुंलन तथा, समाज में सम्पत्ति और लरूथ्मी वितरित करने का यद्दी काम कर रहे 
है | इसलिए हमें भगवान्‌ रामकुण का परम मंगल आशीर्वाद अवश्य प्रास होगा। 
*विष्णुषुर 
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अभी यहाँ एक पन्नक सुनाया गया, जिसमें यहाँ के वैष्णव-भाइयों की ओर 
से दुःख प्रकट किया गया है | बंगाल में ही नही, हिन्दुस्तान-भर यैष्णव-समाज ने 
भक्ति-भाव की गंगा-घारा बद्दायी | बंगाल मे तों उसकी एक विद्योप बृत्ति ही 
प्रकट हुई, ज्सके बारे मे मैंने कुछ बाते कहीं । इससे यहाँ के वैष्णव-समाज को 
दुःख हुआ दीखता है । सम्भव है, बंगाल के अन्य स्थानों में मी ऐसा ही कुछ 
असर हुआ हो । इरालिए उत्तर देने से पूर्व मेरा पहला काम यह्दी होगा कि 
वै्णव-समाज से क्षमा मॉँगूँ । 

भक्ति और विवेक की भाषा 

आप छोगो को मादूम होना चाहिए कि जब मैंने बगाल मे प्रवेश किया, तो 
* पहले ही दिन के व्याख्यान में कह था; 'मैं बुद्ध भगवान्‌ की भूमि छोड़कर 
छथ चेतन्य महाप्रभु की भूमि मे आ रहा हूँ ।! इसलिए मैं यहाँ के वैष्णब-समाज 
को विश्वस्त कर देना चाहता हूं, कि उन्हें चैतन्य महाप्रभु के लिए जो आदर है, 
उम्मे मैं भी साथ हूँ । में तो अपने को उनके चरणों की रेणु समझता हूँ | यद्यपि 
मै किसी व्यक्ति को परिपूर्ण नहीं मानता, तो भी चैतन्य मह्यश्रभु के लिए मेरे मन 
में अन्त आदर है । मुहम्मद पेगम्बर के अनुयायी ( मुसलमान ) मानते है कि 
मुहम्मद पूर्ण पुरुष थे और उनमें किसी तरह की पूर्णता का विकास बाकी नहीं 
रह गया था | इंसामसीह के अनुयायी ( ईसाई ) भी समझते है कि ईसा परिपूर्ण 
मानव थे । इस तरह भिन्‍न-मिन्‍्न महापुरुषों के अनुयायियों में यह खयाल होता 
है कि ये महापुरुष परिपूर्ण थे, करीब-करीब परमेश्वर-स्वरूप ही थें.। किन्तु इस 
तरह दिष्य के मन मे गुरु के लिए पूर्णमाव रहता है, तो में उसका अर्थ समझ 
पाता हूँ ! छोटे लड़के के मन मे अपनी माता के लिए ऐसी ही परिपूर्णता का 
आमास होता है ओर उप्तके लिए चह शोमा मी देता है । इस बारे में इसत्यम ने 
जो बातें कह्दी, वे मुझे बहुत महत्त की लगी। वे कहते है कि मुहम्मद एक मार्यत्र 
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थे, उसे ईश्वर की पदबी व्ययू नहीं हो सकती | ईश्वर एक, अद्वितीय है | उसके 
बसवरी में कोई मानव नहीं आ सकता । ह॒ 


“छा एुलाहा इबलल्छाह, महम्मद अछरसूल अछाह।? 


याने अत्ल्इ एक दी है, उसकी जगह कोई नहीं ले सकता, मुहम्मद पैगम्बर 
भी उसका यैगाम लानेवाल्य रसूलमात्र है, सेवकमात्र है | लेकिन हमारे भारत में 
जो गुरु-परमपराएँ चलीं, उनमें ये मान्यताएँ रहीं कि उस-उस परम्परा के शुरु सब 
तरह से परिपूर्ण और ईश्वर ही थे | यह भक्ति की भाषा है। इसल्मम में जो मापा 
बोली गयी, वह विवेक की भाषा है। मैं उस विवेक की भाषा को प्रधानता देता 
हूँ और भक्ति की भाषा को गौण स्थान । रुझे गाधीजी के भी अनुयायी मिले हे, 
जिनका विश्वास है कि परिपूर्ण मानवता गांधीजी में मी प्रकट हो गयी थी। 
इससे अधिक उक्कर्प का कोई मौका ही उनमें नहीं रह गया था | मैं कबूल करता 
हूँ कि इस तरद किसी मानव को अत्यन्त परिपूर्ण मानने के लिए मेरी बुद्धि तैयार 
नहीं | फिर मी एक शिप्प के नाते, एक भक्त के नाते में अपने गुर को, अपनी' 
माता फो परिपूर्ण मानने के लिए तैयार हूँ। एक परिपूर्णता का आगेप हम 
पत्पर में भी करते हैं और उसे भगवान्‌ की मूर्ति समझकर पूजते हैँ | फिर लोग 
मदान्‌ मनुष्य में परिपृर्णणा का आरोप करते है, तो उसका विरोध करने की 
मुझ्ते कोई जरूरत नहीं मादम देती । 


विचार उत्तरोचर विकासशील 
* इतनी सफाई करने के बाद मैं कहना चाहता हूँ कि मद्यग्रथ्न ने जो धारा 
बेहायी, बह गगा के समान पवित्र है। लेकिन गंगा की घारा होना एक बात ६ 
* आर शमुद्र होता दूसरी बात । गगा की धारा भी समुद्र होने का दावा नहीं कर 
सपुती | इसलिए दुनिया में जो भो जीवन-विचार प्रकट होता दे, उसमें उसके 
*एक-एपड पदुद फा विझास होता और दूसरे दुछ पदद विकास के लिए. रद जाते 
६।अगर किसी एक चिंतन-घारा या किसी एक पंथ में विचार का परिपूर्ण विकास 
हो खाता, ठो मानव के लिए कोई फाम दी शेप म रहता। मानव-समुदाय मुक्त हो 
छाता भौर समाज मिट ज्यता। यद्दी कारण है कि बुद्ध मगवान के उपदेश के वाद 
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ओी चेतन्य भहाप्रभु की गरज मादम हुई | अगर बुद्ध भगवान्‌ मे सम्पूर्ण परिपूर्णता 
होती, तो चैतन्य मह्मप्रभु की जरूरत ही नहीं थी | इसलिए समझना चाहिए कि 
समाज मे उत्तरोत्तर विचारों का विकास हो रह है | एक-एक अग के विकास की 
परिपूर्णता करने की कोशिश की जा रही हैं| आज भी किसी बिचार में परिएूर्णता 
आ गयी हो, ऐसा नहीं। इस बारे में वैज्ञानिकों की बृत्ति बहुत कुछ विचारणीय 
झऔर अनुकरणीय है। वैज्ञनिक मानते हे कि विज्ञन अनन्त हैं और उसका 
बहुत थोड़ा हिस्सा हमें मालूम है। आज के उत्तम-से-उत्तम वैज्ञानिकों के पास 
भी विज्ञान का एक अश्ञ ही है। आत्मानुभव के बारे में मी यही न्याय छायू होता 
है । इसलिए यह समझने की जरूरत नहीं कि आत्मानुभव अपने सब्र पहलुओ 
के साथ परिपूर्ण हो गया और अब्र उसमे कोई प्रगति या विकास होने की 
ावृस्यकता नहीं है! 
# भक्ति के आधार से मुक्ति सम्भव 
में कबूल करता हूँ कि भक्ति-भावना का आश्रय लेकर अन्तिम सीमा तक 
पहुँचा जा सकता है। जैसे मंदी समुद्र से मिलने पर समुद्ररूप हो अन्तिम सीमा 
उक पहुँच जाती है, देसे ही मनुष्व चिन्तन-धारा मे बहकर एक पूर्णता पर पहुँच 
सकता है | इसलिए में मानता हूँ कि अगर किसीके जीवन में कीतंन की भो 
परिपूर्णता आ जाय, तो वह्ों इन्द्रिय-निप्रह ओर योग-भक्ति अच्छी दीखेगी | बे 
ज्ञान का उत्तम अनुभव होगा और कर्मयोग भी मढीभांति प्रकट होगा । इसी- 
लिए. अगर कोई कहे कि मुझे केवल नाम-संकरीतन ही पर्यात है, तो में उसे कन्रूल 
कर सकता हूँ | लेकिन नाम-सकीतंन पर्यात है, ऐसा जब कहा जायगा, तो उसके 
आनी यह होगे, उस व्यक्ति के जीवन में सिवा नाम-संकीर्तन के दूसरों कोई बात 
नम रहेगी | वह भोजन करेगा तो नाम खायेगा, पानी पीयेगा .तो' नाम पीयेगा * + 
ओर सोचेगा भी तो मास पर ही सोचेगा। उस मनुष्य के जोवनं'मे किसी प्रकार 
का भाया-मोह और आसक्ति न होगी | वह जिस किसीका दर्शन पायेगा, उसमें 
हरि का रूप देखेगा | उसे कडुआ रस पिढाबा जग्गा, हो क़हेया कि कं 
लामरत मी रहा हूं” और मीठा रस पिलाया जायगा, तब भी कहेगा कि नाम- 
न 


के 
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रस पी रहा हूँ /! अगर उस पर अपमान की वर्षा हुई, तो समझेगा कि 'हरि- 
कृपा की बर्षा' हुई और उठे मान-सम्मान दिया जाय, तो भी समझेगा कि हरि- 
कृपा की वर्षा हो रही है | सचमुच ऐसा पुरुष परम धन्य है और उसके लिए 
हमारी सिवा पृज्य-भावना के और कोई माबना नहीं हो सकती | 


जाम, भक्ति, कर्म के समन्वय से समाज का उत्थान 


छेकिन जहों सारे समाज के उत्थान की बात होती है, वहाँ किसी-न-किसी 
एक विचार या गुण को सामने रखने से काम नहीं चलता । एक गुण के विकास 
से सारे समाज में एकामिता आती है। मेने कहा था कि भक्ति-भाव में मत्त 
होकर अपने को भूल जाना और कीर्तन मे सन्तुष्ट होना, इतने से जीवन परिपूर्ण 
नहीं बनता। समाज में उसका पुरुपार्थ रुप में प्रत्यक्ष प्रकाशन भी होना चाहिए । 
यह बात मैंने पहली बार कही या कोई नयी कही, सो नहीं। उपनिपदों ने मी 
कहा है कि ब्रह्मश्ञामी परिपूर्ण और सबसे श्रे्ठ पुरुष है। फिर भी उसने इस प्रसग* 
में एक ऐसे अद्भुत वाक्य का प्रयोग किया है कि उसीर्मे उसकी सूक्ष्म-बुद्धि 
दीख पड़ती है; वहीँ कद्दा गया है कि अहाज्ञानी में भी जो क्रियावान्‌ है, वह श्रेष्ठ 
है : “क्रियावान्‌ एवं बनक्षविदां घरिष्ट: ।” सारांश, ज्ञानयोगी भी अपूर्ण होगा, 
अगर उसमे फरू-त्याग की दृष्टि और उसके ज्ञान की कर्मयोग में परिणति न दीख 
पड़ती दो | ज्ञान-विद्ीन केवल भक्ति निष्तिय या जड बन सकती है। केवल 
भक्ति-विहीन शान शुष्क, रक्ष और क्रिया-विहीन हो सकता है | यदि कोई मुझसे 
पूछे कि “आप क्रियाशीलता की इतनी महिमा बताते है, तो क्‍या जो क्रियाशील 
हो, यह परिपूर्ण होगा १ तो में कहूँगा, नहीं। क्रियाय्ील मनुष्प भी अगर 
भक्तिवान्‌ ओर जाननिष्ठ न हो, तो उसमे अहकार और आसक्ति आ सकती है | 
उस क्रिया-भीरता में परिपृष्ता नही, अपूर्णता ही रहेगी | 


यूरोप को घान-भक्ति की आधश्यकता 
इसकी मिमाल यूरोर में देखने को मिल्ती है। यहाँ क्रियाशीलठा बहुत बढ़ 
गयी है। लोगों को टाइम ही नहीं मिल्ठा | ये दइते हैं : 'टाइम इज मनी 
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' थाने समय धन है। वे प्रत्येक क्षण का कर्म में उपयोग करते हैं) फिर भी 
अमेरिकन और यूरोपियर्नों की यह क्रियाशील्ता अहकारमय बम गयी है, 
क्योंकि उसमें भक्ति की नम्रता नहीं है और न आत्म-ज्ञान की निष्ठा ही 
है । परिणाम यह है कि अमेरिकन दुनिया को बचाने की बातें बघारते हैं। 
अमेरिका का प्रेसिटेण्ट कहता है कि एशिया के राष्ट्री को बचाने और उनकी 
स्वतन्त्रता कायम रखने की जिम्मेदारी हम पर है। मानो दुनिया में परमेश्वर 
है ही नहीं और सारी दुनिया के संचालन की जिम्मेबारी यूरोप और अमेरिका पर 
ही है। मानो एशियाई देशों को अक्ल ही नहीं हैं, सारी अक्ल का भण्डार 
या तो रूस को या अमेरिका को ही परमेश्वर ने दे रखा है। साराश, केवल 
क्रियाश्नीलता से विकास नहीं होता, बल्कि जीवन एका्गी और विकृृत बनता है। 
अगर मै यूरोप-अमेरिका में घूमता और मुझे बोलने का मौका मिलता, तो में 
चहाँ वेष्णव-धर्म और आत्मनिठठा की बहुत महिमा गाता | छेकिन में उप देश में 
घूम रहा हैँ, जहाँ मक्तिधारा यह चुकी और आत्मज्ञान का भी कुछ विक्रास हुआ 
है। इसलिए यहाँ और जो न्यूनता है, उठीकी ओर ध्यान देना-दिलाना मेरा 
क्ंब्य हैं | 

चैतन्य का युगाजुकूलछ महान कार्य 

अभी एक श्लोक में कह्य गया कि कलयुग में हरिकोर्तन से ही काम वन जाता 
है : 'कलो तथ्‌ हरिकीतंनात्‌ ।! इसका अर्थ यही है कि कलयुग दु्वं्ता का युग 
है। जिस युग में डुबंछता ओर आसक्ति फैली है, उसमें कीर्तन के द्वारा आसर्ति से 
मुक्त होना है | दु्बंल मनुष्यों से कह्य गया कि 'माइवो, इस युग में और कुछ नहीं 
कर सकते, तो कोई चिन्ता नहीं; लेकिन कीर्तन करो । उसके साथ और मी बातें 
आ जायँंगी ।' इसके मानी है, यह हमे एक आश्वासन दिया गया | इसका यह 
अर्थ कभी न करना चाहिए कि मिन्न-मभिन्‍्न युर्गों के लिए गुणों का बैंटवारा 
किया गया है | कलियुग में यह गुण है और द्वापर के लिए यह गुण £, ऐसा 
बैंटयारा कमी न करमा चाहिए | इसका अर्थ इतना ही है कि समाज की स्थिति 
देखकर किसी-न-किसी गुण को महत्त्व दिया जाता है | जिस युग में अध्यात्म की 
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जरूरत होती है, उस युग में उसौको मद्त्व दिया जाता है| जिस युग में हमारे 
देश में जिघर देखो, उधर लोग मोग-विल्यस में मग्न थे, रंगार-रस खबसते शेड 
माना गया और उसके चलते समी लोग निवीर्य हो गये, उस युग में उन्होंने उसे 
राधा-कृष्ण की दृष्टि से पवित्र कर बहुत बड़ा काम किया । जिनको हिन्दुलान 
के साहित्य का परिचय है, उन्हे मादूम है कि मध्ययुग में संस्कृत-साहित्य ४८ 
जितनी अश्लील घारा चली, उतनी अस्लील-धारा हमें और कसी भाषा में 
दीखना मुश्किल है। उस परित्थिति में जिन्होंने झृंगार की भाषा को ही भक्ति 
की भापा का रुप दिया, उन्होंने सचमुच मानव को बचा लिया | जिस जमाने 
में सर्वत्र उच्च-नीचता थी, ब्राह्मण ज्येष्ठ ओर शुद्ध कनिठ? जैसे भेद-भाव या 
जातिभेद पड़े थे और उस पर इसल्यम का हमला हो रहा था, उस जमाने में 
भक्ति के नाम से समता स्थापित वरनेवार्लो ने सचमुच मानव पर उपकार किया। 
आउक्त मनुष्य को भक्ति को प्रेरणा देने और ऊँच-नीच भावना रखनेवाले 
को समता की दृष्टि देने का यह मद्न्‌ कार्य चेतन्य महाप्रभु ने मध्ययुग में 
किया | हिन्दुत्तान देश पर उनका यह बहुत बड़ा उपकार है। 
मामलुस्मर युदृष्य च 

जो उत्तम गुग इमे चैतन्य महाग्रमु ने दिये, उन्हें अच्छी तरह पकड़कर 
आगे उनका बिक्रास करना चाहिए | पूर्वजों ने जो कमाई हमे दी, उसके आधार 
पर हमें आर अधिक कमाई करनी चाहिए। आप लोगों ने गीठा का बह वाक्य 
मुना होगा । वैश्शव भी गीता को मानते हैं। गीता कहती है: “मामबुरमर 
युदृष्य च” याने मेरा स्मरण दर आर जूझता रह । इस तरह उसने परमझछर- 
स्मएप के साथ युद्ध को, कर्ग्रोंग को जोड़ दिया । कोई कह्तेगा कि ईश्वर-स्मरण 
ही दस है, उसमें सत्र दुछ आ जायगा, तो उसे व्यक्तिगत तौर पर में मानने 
को लैयार हूँ । रेकिन खरे समाज दे सामने कोई चीज रखभी हो, तो यही कटना 
होगा कि इंध्वर-्मरण के साथ ही इश्वर ने दो हमें बुद्धि दी है, उसका भी उप 
योग परना चाहिए, रत्ट कर्म करना चाहिए। और यह भी गीता ने कहा ही 
है; “सतत एतेपस्तों मरे" भन्‍्द सतत कीर्तन करने रहते हैं । इतना फटकर ही 
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गीता चुप नहीं हुई, आगे उसने यह मी जोड़ दिया : “यतस्तइघ दृढब्ताः” याने 
जो अत्यन्त दृदतापूर्वक प्रयत्न करते है, पुरुषार्थ करते है। अगर नारद मुनि मेरे 
सामने खड़े हो जायें ओर कहें कि 'यह क्या बोल रहा है, में सतत कीतंन 
करता हैँ, तो क्या यह पर्यात नहीं है ? तो में उनके चरणों पर प्रणाम करूँगा 
और कहूँगा कि 'वह आपके लिए पर्यात है।” में नारद को यह कहने की धृ्टता 
करूँगा कि अगर सारे समाज के सामने कीर्तन रखना है, तो उसके साथ-साथ 
कर्मयोग जोड़ दीजिये | मुझे विश्वास है कि नारद मेरी बात मान लेगा । 
भक्ति-मार्ग के चिन्तन में संशोधन आवश्यक 
जब हम समाज-जीवन की बात करते है, तब उनके गुणों का समस्वय करना 
होगा | केबल एक ही गुण की प्रकर्पता से व्यक्ति का तो चलेगा, पर सम्राज 
का नहीं चछ सकता | जब छोग कहते है कि “क्या केवल कीतंन बस नहीं !? 
ते मैं उनसे पूछना चाहता हूँ कि फिर आप कीर्तन करते है, तो खाते क्यो है १ 
कीर्तन ही करिये । अगर कीर्तन के साथ खाना जरूरी है, तो कया लिलाना भी 
जरूरी नहीं ! वैष्णव कीर्तनमय होते हैं, तो में उनसे पूछूँगा कि फिर आप शादी 
क्यों करते है | अगर कीर्तन के साथ शादी भी होती है, तो सयम की भी जरूरत 
नहीं है ! मैने ऐसे कीत॑न करनेवाले देखे है, जो मक्ति में नाचते और रोते हैँ | 
लेकिन में जब दान मॉगता हूँ, तो ऐसे कजूस बन जाते हैं. कि उनके हाथों से 
दान ही नहीं छूटता । 
यह कैवल हिन्दुस्तान की ही बात नहीं । जितने मक्ति-सप्रदाय हैं, समीमे 
यह बात देखी गयी है। यूरोप में भी ऐसे इंसाई देखे गये है, जो कहते हैं कि 
ईसा की शरण जाने से ही मुक्ति मिलती है, आप लोगों को नहीं मिछ सकती । मैने 
उनसे पूछा कि ईसा की शरण जाने में ही ऐसी क्या खूबी है कि मुक्ति मिल 
जाती है और दूसरे की शरण जाने'से वह नहीं मिलती ? इस पर वे कहते हैं कि 
जो ईमाई नहीं होते, उन्हें सतत पुण्य का आचरंण करते रहमा चाद्िए। और 
जो ईसाई होते हैं, वे पाप करते जायें, तो भी उन्हे पुण्य मिलेगा | दुनिया के 
समी पार्षों के लिए इसामसीह ने बलिदान दिया है। इसलिए उनके अनुयागियाँ 
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को पुष्याचरण का प्रयोजन नहीं है। इसीलिए वह पाप करता रहेगा, तो भी 
मुक्ति पायेगा | इस तरह वास्तव मे यह चिन्तन-दोप समस्त भक्ति-मार्ग में आ 
गया है, सिर्फ वगाल की भक्ति-धारा में आया है, सो नहीं! इसलिए यह नम्र 
मिवेदन करता हूँ कि आज भक्ति-मार्ग के चिन्तन में संशोधन करने की सख्त 
जरूरत है। 

कलयुग में कीर्तन करने के लिए जो कह्य गया है, वहाँ “कीर्तन! का अर्थ 
है 'कृति की प्रेरणा' | 'कृति! शब्द से ही 'कीति), कीर्तन! छब्द बने हैं। जिस 
किसीको प्रेरणा होगी, वह कीर्तन करता है। कीर्तन के साथ कर्मगोग भी करना 
सादिए । कीर्तन करने से हमे कृति की प्रेरणा मिलेगी। आपने देखा ही है कि 
चैतन्य महप्रभु का जीवन कितना पवित्र था । वे हिन्दुस्तान में जगह-जगह जाकर 
चित्तगुद्धि करने के लिए कइते और अखड कार्य करते हुए आत्मप्रभुमय हो 
गये । इसलिए मेरी नम्न राय और प्रार्थना है कि हमें हिन्दुस्तान के लोगों को 
यह जो पाथेय मिल्य है, जो सम्पत्ति मिली है, वह यद्यपि समृद्ध है, फिर भी 
इसमें सशोधन की जरूरत है | 


सभी गुणों का विक्रास कतेब्य 

गीता में कहा है ; “श्रेयो हि ज्ञानम्‌ अभ्यासात्‌ ।” छोग शुष्क यम, 
नियम, प्राणायाम करते रहते है। उससे ज्ञान श्रेष्ठ होता है। आसन; प्राणायाम 
से व्यायाम हो जाता है। यह सार्विक व्यायाम है, अच्छा व्यायाम है। पर इतने 
भर से बुद्धि की जड़ता दूर नहीं होती । इसीलिए कहा गया है. कि डनसे ज्ञान 
ओछ है। लेकिन जद्दों शान का नाम लिया जाता है, चह्दों मनुष्य निष्किव बन 
जाता है। बद तर्व प्रधान हो जाता है, उसमे श॒ुप्फता और पाण्डित्य आ जाता 
है। इसलिए ज्ञानी से भी भक्त आगे हैं | "ज्ञानात्‌ ध्यान विशिष्यते ।” किन्तु 
ध्यान में मनुष्य मम्म रहता है, तो निष्किय बनता है और जहाँ ध्यान हृट जाता है; 
यहाँ किया करनी दी पड़ती है। गीता आगे कहती है: “ध्यान कर्मफल- 
स्थागः ।! इसलिए ध्यान से भी फल्त्यागयुक्त कर्मयोग श्रेष्ठ है। में कबूल करता 
हूँ कि भेप-कनिठ की यह मापा बोलना अच्छा नहीं है | बेहतर भाषा यही है कि 


कर्म, ज्ञणन और भक्ति को त्रिदेणी इ्१ 


अनेक गुणों का विकास करना चाहिए। आत्मा में अनेक शक्तियों भरी हैं। 
इसलिए हमें एक ही गुण का विकास नही करना है| 


अपने को सम्पत्ति के माल्कि माननेवाले अवैष्णव 


आन सुबह रामकृण्ण के समाधि-स्थान पर मेने कहा था कि रामकृष्ण 
परमदंस को कांचन का स्पर्श सह्य मे होता था। उन्हींके मार्ग का अनुसरण 
करते हुए मैं सामूहिक 'काचनमुक्ति' का प्रयोग कर रहा हूँ । इसलिए मेने दावा 
किया था कि भगवान्‌ रामकृण का आश्यीवांद हमारे इस काम को प्राप्त होगा । 
यही दावा में चैतन्य महाप्रभु के लिए भी कर रहा हूँ । उनका भी आशोर्वाद्‌ 
इस काम के लिए प्रास होगा । अगर उनकी प्रेरणा न होती, तो बंगाल में इतमे 
सारे भाई मेरी बात सुनने के लिए न आते | इसलिए जिन केण्णवों के शिष्यों 
को मेरे झब्दों से दुःख हुआ होगा, उनसे से दुबारा क्षमा मॉगता हूँ और आशा 
करता हैँ कि ये भूदान-यज्ञ में पूरा सहयोग देकर अपनी वैष्णवता सिद्ध करेंगे। 
में कहना चाहता हूँ कि जो अपने को जमीन के और सपत्ति के माल्कि मानते 
हैं, वे ईश्वर की जगह लेते हैं | इसलिए ये अवैष्णय हैं। वेष्णव तो वे होंगे, जो 
सबको विष्णुमप समझकर किसीसे कोई चीज न रोकंगे | थे सदैव यही समझेंगे 
कि हमारी सभी चीजे भगवान्‌ की है, विष्णु की और समाज को हैं । 


विष्णुपुर 
495१-०५ 


शान्ति चाहनेबालों के प्रकार ५६ 


अखयार पदनेवान्यें को मादम है कि आज दुनिया में अगर खबसे अधिक 
किसी झब्द का उच्चारण होता है, तो वह थान्ति! ही है ) किन्तु यह शब्द हमारे 
लिए भया नहीं, भारत के अत्यन्त प्राचीन शर्व्दों में इसकी गिनतो है। हम 
जितने भी रब्कार्य था पर्म-कार्य करते हैं, उन सबके आरम्म और अस्त में 
शान्ति), शान्ति, शान्ति: का तीन बार जयकारा गाते आ रहे है| लेकिनः 
इन दिनों कैबल धर्म कार्य करते हुए ही शान्ति का उच्चारण नहीं होता, बल्कि 
अधर्म-कार्य करते हुए भी वह होने ढगा है । 

शख्जाज्रों से शान्ति-स्थापना की कोशिश 

आज दास्नास्र बढाने के लिए राष्ट्रके-राट्र उद्यत हैं । वैशानिकों को मदद से 
ऊँने-ऊँचे शस्त्र खोजे जा रहे दे और इन सबके लिए. शान्ति! का नाम लियाः 
जा रहा है! इस तरह दस्त की ढोड़ में रुगे देशों के नेता, जो कि साथ में शान्ति 
का भी नाम हेते हैं, ढोंगी टैं--ऐसा द्टम मंदी कहते। वास्तव में यह पुरानाः 
अम है और आश्चर्य की वात है कि विज्ञान के इस युग में चद बचा हुआ है। 
आज भी समझा जाता है कि शान्ति के लिए शखस्त्रासत्र बढाने को जरुरत है )' 
आज भी लोगों के मन में यद्द विश्वास है कि बकरों के बलिदान की तरह अश्चर्क्तो 
का रांद्टार हो जाप्रगा, पर शेर का बलिदान न होगा। इसलिए शेर की शाक्ति 
प्राप्त करनेबाल्य ही बचेगा। 

टेकिन अनुभव तो यह है कि जैमे बकरों का बलिदान द्वोता है, वैसे शेरोंः 
पा नही होता, पर उनकी शिकार तो होती दी है । आज शेर, शिद् भी मनुष्य की 
फरण्णा के कारण ही बचे हुए है| नहीं तो ऐसी स्थिति आती कि उनकी जाति 
ही विब्टिन्न हो जाती । सासकर विज्ञाम के जमाने में हिंसा-शक्ति बढ़ाने दा। 
मतलब केवल ममाज गाश ही हो राक्ता है। इसलिए यह भ्रम न होना चाहिए 
था | लेकिन यहते ६ कि पुरानी आदत भीर घुरामे भ्रम जल्दी नहीं बदलते ॥ 
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रामझऊर बाते करते है। शान्ति का अधिगान तो विश्वास हो है। अविश्वास से 
कमी शान्ति नहीं हो सकती । * 


झान्ति के लिए निणय आवद्यक 


एक और प्रयत्न दुनिया मे झान्ति-स्थापना थ चल रहा है। वह यद्द कि कुछ 
भछे लोग एकत्र होकर "नैतिक सैन्य-संवर्धन' ( मॉरल रिआममेण्ट ) करते देँ। * 
उनकी यह कोशिश चल रही है कि दुनिया के अन्य किन्‍्ही देशों में जाकर कुछ 
अच्छे काम करे, परस्पर प्रेम-निर्माण हो और मित्रता बढ़े | उनके एक भाई 
हमसे मिलने आये थे। उनसे हमारी चर्चा हुई । हमने उनसे पूछा : परस्पर प्रेम 
बढ़ाने के लिए छोटी-मोटी सेवा हम करते रहे, यह अच्छा ही है। पर क्या इस 
साटन को डाई के वारें में यह निर्णय दे कि कोई राष्ट्र शस्त्र ग्रहण द्वी न 
बरेगे ?! उन्होने कह : “नहीं, ऐसा कोई निर्णय तो नहीं हुआ है। फिर भी 
अआक्रामव युद्ध! ( ऑफ्ेन्सिव बार ) में हिस्सा न छेने का निर्णय है ।! इस पर 
इमने कटद्दा : 'इन दिनों हमढटा न करना और बचाव करना, दोनों में फर्क नहीं 
होता | 'ओफेन्सिव चार! और “ड्िफ्लेन्सिव वार ( सरक्षणात्मक युद्ध ) एकरूप हो 
जाते है हे 

ता इतना ही है कि बैचारे ये लोग भले है, लेकिन इनके मन में निर्णय 
नहीं है। शस्त्बल बढ़ाकर शान्ति स्थापित करनेवाले लोगों के पास विचार 
नहीं है, परस्पर विचार और चर्चा कर शान्ति स्थापित करनेवार्ल्य के पास पविश्वासी 
नहीं है और मना काम करते हुए शान्ति स्थापित करनेवालों के पास “निर्णया 
गद्दी दे । दुनिया में अश्वान्ति और हिंसा इतने व्यवस्थित रूप से बढ़ रही टै कि 
दम आनिर्णयपर्दक उसका सामना करना चाहें, तो मो कर नहीं सकते । 

केयल अभावात्मक कार्य पयौत्त नहीं 

चुछ शोग ऐसे हे, जिन्होंने याग्ति के लिए तय किया दे कि हम शर्त नहीं 
उठायेगे । ऐसे व्येग वैश्वीकिस्ट' ( द्यान्तिवादी ) कइलाते ५ । उनके पास निर्णय 
* यह एक बद्टी दस्त उन्दे हासिल है। छेकिन युद्ध थे सगय इस हाथ में दस्त 
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न उठायेंगे, इतने भर से काम महीं चलता | उसके लिए तो विधायक या रचना- 
त्मक निर्माण के कार्य ही करने होंगे । विधायक ( पॉजिटिव ) शक्ति ही निर्धित 
करनी होगी । उसके बिना कैकक्‍्ल “अमावात्मक' ( निगेटिव ) शक्ति से काम न 
चलेगा । इसका मतल्य यह हुआ कि उमके पास निर्णय तो है, पर सक्रि- 
यता नहीं । हे 

देश के विकास के लिए शान्ति जरूरी 


कुछ शान्तिवादी कहते है कि दुनिया के अनेक राष्ट्रों को आज शान्ति की 
जरूरत है, क्योंकि उसके विना उनका विकास नहीं हो सकता । इसीलिए वे 
दुनिया मे शान्ति चाहते है | इनके आन्दोलन को “जा[गतिक शान्ति-आन्दोल्न! 
( वर्ल्ड पीस मूवमेष्ड ) कहते हैं । यूरोप में कई ऐसे देश है, जहाँ कम्युनिस्टों का 
बहुत जोर है, फिर भी वे शान्ति ही चाहते हैं। कारण शान्ति-स्थापना के बिना 
उनका विकास न होगा। वैसे चीन भी झान्ति चाहता है, पाकिस्तान शान्ति 
चाहता है और भारत भी शान्ति चाहता है। लेकिन ये लोग कहते हैं क्रि हमें 
शान्ति की बहुत अधिक जरूरत है; क्योंकि अपने देश का हमे जीवन-मान 
चढ़ाना है, दरिद्रता मिथनी है ! किम्द इतने से शान्ति नहीं हो सकती; क्योंकि 
उन्हे शान्ति की स्वतन्त्र कीमत नहीं है। शान्ति की कीमत इतमी ही है कि थे 
दूसरे काम के लिए उसे चाहते है। देश के विकसित होने और उसकी सम्पत्ति 
बदाने के लिए शान्ति चाइते हैं। यह तो सभी देश चाहते है और इस दिशा मे 
सभी देखो में प्रयत्न हुए हैं | 

शान्ति की खत्म प्यास चाहिए 


लेकिन शान्ति पानी की तरह है। उसके दो उपयोग हो सकते हैं 
(१) फल उगाने के लिए पानी की जरूरत होती है और (२) पानी से ही मानव 
की प्यास भी बुझती है। जिसे प्यात्त लगी हो, उसे पानी की हमेशा जरूरत है 
और उसे पानी की स्वतन्त्र कीमत है | देश को समृद्ध बनाने के लिए या देश का 
जीवन-मान बढ़ाने और मानसिक समाधान होने के लिए भी शान्ति का उपयोग _ 


३६ मूदान-यँया 


हो सकता है । जिसे फसल के लिए पानी चाहिए, वह फसल उग जाने पर कह 
सकता है कि अब पानी नहीं चाहिए । इसी तरह जिसे समृद्धि के लिए झान्ति 
की जररत है, वह समृद्धि पा जाने पर कह सकता है कि अब इमे द्यान्ति नहीं 
चाहिए । किन्तु जिसे प्यास मियने के लिए पानी चाहिए, वह हमेशा पानी 
चाहता है। इसी तरद जब तक मानवंमात्र को झान्ति की स्वतन्त्र प्यास नहीं , 
लगेगी, तब तक दुनिया में द्ान्ति स्थापित नहीं हो सकती । हि 

भूदान के बारे में जब हम कहते है, तो लोग पूछते है: आप लोगों वो 
समझाते दे, यह अच्छा काम है | छेकिन कानून बन जाय, त्तो यह काम कितनी 
जढ्दी हो जायगा !” इस पर दम डनसे यही कहते है कि 'हम तो कानून की 
रोकते नहीं । आप कानून बनाइये; जिन्हे आपने अपना बोद दिया है, उनसे 
यनबाइये । किन्तु ध्यान रहे कि हमारा यह भूदान का प्रयत्न सिर्फ जमीन प्रांत 
कर उसे बाँटने के लिए नहीं चछ रहा दै। हम यह प्रयत्न इसीलिए कर रहे दें 
कि शान्ति का एक नूतन शस्त्र निर्माण हो । लोग शान्ति का स्वतस्त्र मूल्य समझें 
और अपने मसले, जमीन के और अन्य भी मसले, शान्ति से ही हल कर ले। 
शान्ति का स्वतन्त्र मूल्य स्थापित करने के लिए आज भारत को बहुत अच्छा 
अवसर प्रांत हुआ £ । 


शान्ति-शक्ति की उपासना 

जय हसने जाजादी का आन्दोरून चलाया, तब इम द्वसा से आगे बढ दी 

* भहीं सकते थे। वर्योकि हमारे सामने ऐसी सल्तनत थी, जिसके पोस बहुत 
सधिर शम्बास रद । इसीलिए हमने शाम्ति का, अहिंसा का उपयोग किया। 
हेकिन बह अदिसा टाचारी की थी। इसके बावजूद आज भारत चाद्दे तो शस्त- 
बल यदा सस्ता है। जैसा पाक्स्तान ने किया, बैसा यद भी कर राकता है; 
झपने बल मे या दूसरों पी मदद से । इस तरह आज हिन्दुस्तान झान्ति शक्तियां 
शब्प्र शान्ति यदाने या निर्णय फरने के लिए स्वतन्त्र दै। यह श्रुद्धिपूर्वक चाहे जो 
निर्षय से भपता है। किम्तु भारत ने दान्ति का जे रास्ता अपनाया, यह ईश्वर 

' उस पर हपा ही १। सौमास्य से उसे अच्छा नेमृत्द भी प्रात है! 


रो 
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लेकिन हमुर्में इतनी ही भावना न होनी चाहिए कि हमारा देश सब तरह से 
पिछड़ा है और शान्ति के बिना काम न होगा, इसलिए देश के विकासार्थ ही हम 
शान्ति का मन्त्र जप रहे है। अगर हम इसी तरह सोचते जायैंगे, तो शान्ति की 
शक्ति न बढ़ेगी | वह केवल व्यावद्दारिक साधनमात्र बनेगी। केवल व्यावहारिक 
, साधन के तौर पर हम शान्ति का मन्त्र जपेंगे, तो हमारा देश दुनिया पर नैतिक 
प्रभाव न डाछ सकैगा। यह तो सारी छुनिया जानती है कि हिन्दुस्ताम में 
दारिदय है, शरूबल बढ़ाने के लिए. उसके पास पैसा नहीं है। लेकिन मान 
लीजिये कि वह कितना मी बल बढ़ा ले, समृद्ध बने या शस््राख्र बढ़ाने की शक्ति 
उसमें आ जाय, तो भी वह यदि शान्ति ही चाहे ओर श्र न उठाये, तमी 
शान्ति का नैतिक प्रभाव दुनिया पर पड़ेगा | भौतिक शक्ति हाठिल कर और 
समृद्ध बनकर भी शान्ति की उपासना न छोड़ने की यह निष्ठा हममें तमी आयेगी, 
जब अनुभव से हमें यह मादूम होगा कि शान्ति में एक खतन्‍्त्र शक्ति है और 
उसीसे पेचीदे मसले हल हो सकते हैं। 
कहा जाता है कि 'हमने शास्ति से स्वराज्य प्राप्त किया', पर वह पूर्ण सतत 
नहीं है। अगर वह पूर्ण सत्य होता, तो आज हमे शान्ति की झक्ति का अवश्य 
अनुभव होता । इममे शान्ति के लिए भ्रद्धा होती और आज जिस तरह देश की 
दुर्दशा हुई, वह न होती । आज के पक्षभेद, परस्पर अविश्वास ओर जमात-जमात 
में स्पर्धा, यह सब नहीं दीख पड़ता । हमने वह जो शान्ति का रास्ता अपनाया 
था, वह निश्चय ही ढाचारी का था । गाधीजी छाचारी नहीं सिखाते थे, पर हम 
छोग लाचारी से उनके पीछे गये और इसीलिए उन्होंने उस पर जो अमल किया, 
बढ बिलकुल टूटा-फूणा रह्य | किन्तु इतने पर भी यद्ञ मिला, क्योंकि दुनिया 
की हालत ही ऐसी थी कि अग्रेज मारत को अपने ह्वाथ में नहीं रख सकते थे | 
इसलिए, जरूरी है कि भारत का कोई भी मसत्य हो, हम शान्ति से ही हल करे | 
तभी हमारा शान्ति-द्क्ति पर विश्वास बैठेगा | 
शान्ति-शक्ति के विना भारत अशक्त 


सान लीजिये, हम कानून के जोर या दूसरे किसो दबाव से लोगों से छीन 
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लें। पर मैं जानता हूँ कि इस तरह ढोगों में जमीन बाँगने की झाक्ति आज की 
सरकार में उपलब्ध नहीं है; क्योंकि यह सरकार ऐसे छोणों से बनी है, जिसमें 
भूमिवाले बहुत है । जिस शाखा पर वे बैठे हैं, उनके द्वारा उसी शाखा का 
काटना सम्मव नहीं । बंगाल-सरकार ने यह कानून बनाया है कि सवा सौ लाख 
एकड मे से कैबल चार व्यख एकड जमीन हासिल करें। इसका मतलब यही है. 
कि समाज की आज की स्थिति ये जैसी-की-तैसी रखनेवाले हैं। इसका बचाव 
उनके पास यही है कि जमीन ज्यादा है ही नहीं। इसलिए बह जिनके हाथ में 
पड़ी £ पड़ी रहना अच्छा है। इस तरह वे सबको जमीन नहीं दे सकते | फिर 
जिन छोगों की घुद्धि इस तरह काम कर रही है, वे जमीन का वैंटवारा क्या 
करेगे ! वे ग्राम की कुल भूमि ग्राम की कर देंगे, यह सभव नहीं | फिर मी मान 
ले कि सरकार कानून के जरिये सब भूमि जैसे घॉँटनी चाहिए, वॉँट देगी। फिर 
भी दिल के साथ दिल न छड़ेगे । कढ़॒ता निर्माण शेगी, शान्ति नहीं । इस तरह 
मछे ही भूमि की समस्या हल हो जाय; पर अगर वह शान्ति-दइक्ति के जरिये न 
हुई, तो भारत अशक्त ही रहेगा | शास्ति का स्वतस्त्र मद्देत्व समाज को महसम 
ने होगा, तथ तक दान्ति नहीं हो सकती, दुनिया से हिसा ने ब्लेगी | भूदान 
का जो आन्दोरन शुरू हुआ है, वद्द तो आरम्म ही है | पर चार साल में जो 
फल मिल्य है, वह बहुत बड़ा है। लेकिन यह जो अत्य-स्वस्प काम हुआ, उसके 
पीछे एक मद्दान्‌ विचार है और यद है, शान्ति-शक्ति की स्थापना करने का | 
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आज आशा देवी ने मुझाया है कि आध्यात्मिक साधना कहाँ से आरम्म हों 
और प्राथमिक महत्व किस चीज को दिया जाय, इस बारे में मैं कुछ कहूँ.। इस 
प्रथन का उत्तर तो अलग-अलग प्रकार से दिया जा सकता है। सबके लिए एक 
ही उत्तर नही हो सकेगा । जो हो सकेगा, वह में पीछे बताऊँगा | 


आत्म-परीक्षण 


आरम्म में में यह कहना चाहता हूँ कि हरएक को अपने मन का परीक्षण 
करना चाहिए | हममें किन गुणों की न्यूनता है या किन दोधों का प्रभाव हमारे 
वित्त पर ज्यादा है, यह हम देखना होगा । दरीर की प्रकृति की चिक्रित्सा होती 
है और फिर उसके बाद निर्णय दिया जाता है कि इस शरीर में यह कमी है या 
फल्यमा रोग है। तब उस कगी की पूर्ति के लिए कार्य करना होता है। वैद्य वह 
काम करता है| बैसे ही अपने मन के दोप और न्यूनताएँ क्या हैं, यह हर मनुष्य 
देखे | इस काम में दूसरों की, मित्रों की भी मदद हो सकती है। परन्तु निर्णय 
का काम तो उस मनुष्य का खुद का होगा | जो न्यूमताएँ दीख पड़ेगी, उनका 
निवारण करना ही उसकी साधना का पहल्य कदम होगा | 

मान लीजिये, अपने में अहकार दीख पड़ा, तो उसझ्ले त्याग के लिए जो 
साधना जरूरी है, वह करनी होगी | अगर अपने में क्रोध को मात्रा अधिक दीख 
पडी, तो दया, क्षमा आदि के प्रसंग अधिक प्राप्त हें, ऐसी कोशिश करनी चाहिए 
और उन गुणों का ध्यान करना चाहिए | इसलिए सबके लिए इस प्रश्न का एक 
ही उत्तर नहीं हो सकता । परन्तु सर्वसाधारण में कुछ खामियां होती हैं | इसलिए, 
एक साधारण धर्म बन जाता है और एक साघारण उपदेश दिया जाता है। किन्तु, 
जिस भक्त का जो छरुक्षण होता है, उसके अनुसार वह काम करता है| डिसे जो 
बात जँचती है, उस दृष्टि से वह उस उपासना को स्वीकार करता है। मैंने 'उपासना 
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“बुद्ध का प्रयोग किया है। उपासना मैं गुण का विकास आता है। अगर हमें 
क्रोध है, तो हमें दया-गुण का विक्रास करने को कोशिश करनी चाहिए 


जिविध कार्यक्रम 

यह त्रिविध कार्य है: ( १) अगर हममें क्रोष अधिक है, तो दयाद्ध स्वरूप 
में हमें इम्बर की उपासना करनी चाहिए । जैसे, इसल्यम में ईश्वर को रहीम 
और रहमान कह गया है, उस रूप की उपासना करनी होंगी ! ईश्वर के तो 
अनन्त गुण होते हैं; लेकिन हममे उसकी कमो है। इसीलिए, हम “रहीम की 
उपासना करते हैं। इसी तरह अगर हममें निरयता हो, तो हमें दयाद्ध परमेश्वर 
की और सत्य की कमी हो, तो सत्ममय परमेश्वर की उपासना करनो होगो । 
(२) हम सृष्टि का निरीक्षण करें। यह निरीक्षण हम इस ढंग से करें कि सृष्टि में 
जो दया दीखती है, उसका चिन्तन हो। इस तरह अपने में जिस गुण की न्यूनता 
है, उसके विक्रास के लिए सश्टिकी मदद ली जाय । इसे 'सांख्य! कहते है। परमेश्वर 
ने सृष्टि में दया की क्या योजना की है, इस दृष्टि से उसका निरीक्षण करें | इसे 
'जञान-मार्ग' कहते है। ईश्वर ने सृध्ठि में जो प्रेमयोजना की है, उसका चित्तन 


करें । और ( ३) हम अपने में वह गुण लाने को कोशिश करें । इसे 'कर्म-योग! 
कहते हूँ । इस तरह त्रिविध कार्यक्रम होगा | 


उपासना के विभिन्न मार्ग * 

कुछ सम्प्रदाय प्रेम पर जोर-देते है| जैछे, ईसामसीह ने कंहां था; “गोंड 
इज रूव” याने प्रेम ही परमेश्वर है। इसत्यम ने कहा है: परमेश्वर 'रहोमों और 
“रहमान है । उपनिपदों ने कद्दा : “सत्य ज्ञानमनन्तम” | इस तरह उपनिपर्दों 
ने सत्य पर जोर दिया । बापू ने रात्य और अर्टिसा पर जोर दिया | उन्होंने कद्दा 
कि सत्य और अहिंसा को एक द्वो समझो। इस तरह उपासना के मिन्‍न-मिसन 
मार्ग माने झाते हैं । अफसर मतुष्य में लोम को मात्रा अधिक होती है। इसलिए 
दान का उपदेश चलता है और परमेश्वर की उदारता का चिन्तन करने के लिए. 
कट्ठा जाता है। इसी तरद मनुष्पर में श्रोध' हो, तो उसे परमेश्वर कौ दया फा 
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चिन्तन करना चाहिए। उसमें काम की मात्रा अधिक हों, तो उसे संयम की 
साधना करनी चाहिए. और परमेश्वर की योजना में किस तरह कानून बने हैं, 
कैसे नियमन होता है, इसका मनन करना चाहिए। इस तरह काम, क्रोध, लोभ 
थादि से मुक्त होने फ्री जो सर्वसाधारण दृष्टि है, वह मैंने आपके सामने रखी | 
मुख्य दोप : असत्य 
लेकिन, शपनी दृष्टि से सबसे अधिक महत्त्व में जिस चीज को देता हूँ. और 
सब्रके लिए जो चीज मुझे अत्यन्त जरूरो लगती है, वह में अभी झ्रापके सामने 
रखूँगा। दवीरालाल शात्री% हमसे मिलने आये थे । उनसे हमारी पन्द्रह दिन तक 
रोज चर्चा चलती थी। उनसे मेने यह बात छेड़ी | मैने कहा कि श्राज जो 
सामाजिक मृल्य चलते हैं, उनमें बड़ा मारी फर्क करने की जरूरत है। आज 
कुछ 'महापातक' माने जाते हैं, जैसे, सर्ण की चोरी करना, शरात्र पीना, व्यमि- 
चार करना, खून करना थ्यादि । इन सब्रकी 'महापातकों' में गणना होतो है और 
बावी के सत्र 'उपपातक! माने जाते हैं। लेकिन हमे लगता है कि हमारी साधना 
तब्र तक आगे नहीं बढ़ेगी, जब्र तक हम यह न सममेंगे कि दुनिया में जितने दोप 
होते है, जैंसे, खून, व्यभिचार श्रादि, श्रौर जिन्हे दुनिया बहुत बड़ा दोप मानती 
है--वे सब दोप गौण है और मुख्य दोप है, “अ्रसत्य” | असत्य ही एक नेतिक 
दोप है और बाकी के सारे व्यावद्यारिक दोप हैं । अगर यह बृति समाज में स्थिर 
हो जाय, तो हम आज की रूमटों से मुक्त हो सकेंगे। 
हि मानसिक रोग 
मान लीजिये कि कोई भ्रादमी बीमार पड़ता है। वह उस बीमारी को प्रकट 
करता है, छिंपाता नहीं है, क्योंकि प्रकट करने से रोग डॉक्टर की समझ मे थ्राता 
है श्रौर फिर डॉक्टर की उसे मदद मिल सकती है, जिससे वह बीमारी से मुक्त 
दो सकता है। किन्तु अगर किसीने कोई गलत काम किया, जिसकी दुनिया में 
* निन्‍दा होती है, तो वह उस काम को छिपाता है। इस तरह मनुप्य अपनी मान- 
सिक बुराइयों को छिपाता है। इसका परिणाम यह होता है कि उसके निवारण 
# चनस्थली ( जयपुर ) विद्यापीठ के श्रधिष्ठाता । 
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का रास्ता उसे नहीं मिलता और उसमें से दूसरे की मदद भी नहीं मिलती! 
इसलिए, हम चाहते हैं कि समाज में यह विचार पैठ जाय कि जितने पाप माने 
जाते हैं, वे सच शरीर के स्थूल रोगों के समान ही मानसिक रोग हैं। 


रोगी दया का पात्र 

हम रोगी से घृणा नहीं करते; बल्कि उसकी ओर दया की निगाह से देखते 
हैं, यद्॒पि यद जाहिर है कि मनुष्य को बहुत-से रोग दोपों के कारण ही होते हैं । 
सारे रोग ऐसे ही होते है, यद तो मै नहीं कहूँगा, क्योंकि ऐसी निरपबाद बात नहीं 
कही था सकती | कुछ ऐसे भी रोग हो सकते है, जो मनुष्य के दोपी के कारण 
नहीं होते। लेकिन में अपनी बात कहूँगा । बिलकुल बचपन की तो नहीं, 
क्योंकि उस समय के बारे में में नहीं ज्ञानता; लेकिम जब से - मुझे शान हुआ, 
उसके बाद की बात करता हैँ | तब से मैने देखा है कि मुझे जो रोग हुए, वे सब्र 
मेरे दोषों के ही कारण हुए। कोई रोग हुआ, तो सोचमे पर मुझे मालूम हो जाता 
है कि वह अमुक दोष के कारण हुआ | मुझे तो जब तक दोप मालूम नहीं होता, 
तक तक चैन नहीं लेता और सोचने पर कोई-न-कोई दोप मिल ही जाता है| 
बर्ताव मे जो कुछ अव्यवस्था थी, यह दीख जाती है । इसलिए, रोग के लिए रोगी 
ही जिम्मेवार होता है। फिर भी हम उसे दोषी नहीं समझते, बल्कि दया का पान 

ही सममते हैं । ५ 
ग छूणा का द्ुष्परिणाम हा 
अस्पताल में किसी रोगी को भरती किया जाता है, तो उंसका शेग्‌ ,गम्भीर 
देने पर भी वो के सत्र लोग उसकी ओर घणा की दृष्टि से नहीं, बल्कि दया 
की इष्ट से दी देखते है. और/मानते है कि हमें इसकी सेवा करनी दै। साथ ही 
वह मी अपना रोग लिपाता नहीं है। चैसे ही हम चाहते हैं कि मानसिक घुराइ्यों 
के बारे में भी हो । जहाँ जरूरत न हो, वह्ढोँ उन्हें प्रकट न किया जाय। श्राज तो 
आम जनता के सामने उन्हें प्रकट करने वी ग्रेस्णा या हिम्मत मनुष्य को नहीं 
ऐटी, क्योंकि श्राज समाज में उसरी निन्‍्दा होती है और उन बुराइयों वी ओरोर 
घृणा बी निगाइ से देखा ज्ञाता है। कुछ रोगों बी ओर भी छंखा की निगादई 
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से देखा जाता है, तो मनुष्य उन्हें भी छिपाने की कोशिश करता है, जैसे--कोढ़ | 
मेंरे पेट में अल्सर है, तो मैं उसे छिपाता नहीं, उसे प्रकट कर देता हूँ! लेकिन 
किसीकों कोढ़ हुआ, तो वह उसे छिपाने की कोशिश करता है। इससे उसका 
रोग बुरुस्त नहीं हो सकता | लेकिन उसका परिणाम यह होता है कि उस मनुष्य 
का रोग बढ़ता जात है और चूँकि वह समाज में सबके साथ खुलेश्राम व्यवहार 
करता है, इसलिए, उसका रोग दूसरों को भी छगने का खतरा रहता है। तो, 
इसमे सब्र तरद् से खतरा है | 
मूल्य बदलना जरूरी 

इसी प्रकार आज समाज में मानसिक दोपों के प्रति श्णा है, इसंलिए, मनुष्य 
उन्हें प्रकट नहीं करता। होना तो यद्द चाहिए. कि श्राज समाज मै जितने भी 
दोष गिने जाते हैं--शरात्र पीना, व्यभिचार करना आदि--वे सब्र मामूली दोष 
हैं और नैतिक दोष एक ही है, 'छिपाना', 'अरुत्य' ) अगर यह मूल्य स्थापित हो 
जाय, तो समाज जल्दी सुधरेगा | इसलिए सत्य और श्रहिंता में फर्क किया जाता 
है। विशेष दालत में किसीने हिंसा कर डाली, तो उसका वह दोष होगा। 
किन्तु असत्य ही तो मूल नैतिक दोप है और बाकी के सारे शारीरिक या मानसिक 
दोष हैं, यह मूल्य समाज में स्थिर होना चाहिए | 

दोष प्रकट करें 

इसलिए.“मैं चाहता हूँ कि हमें वेखटफे अपने दोषों को प्रकट कर देना 

चाहिए.। कुछ लोगों को भय लगता है कि इससे तो दोष बुढ़ेँगे। दभी तो ये 
कि लोकनिन्दा की जरूरत है ओर इसीलिए लोक-निन्दा को विकसित 

किया गया है, लेकिन ओज इस पर इतना जोर दिया गया है क्रि उससे कुछ 
दोष तो कम होते है, पर उनके पीछे श्रसत्य फैलता है। असत्य खहुत बढ़ा दोप 
है। इस तरद छोटे दोपों के बदले बोई बडा दोष आ्राये, तो खतरा पैदा होता है । 
श्राज बच्चे अपना अपराध छिपे हैं ।' लेकिन अगर उन्हें तालीम दी जाय कि 
आपराध छिपाना दी सबसे बड़ा अपराध हैं, सबसे बड़ा दोप है, तो ये ऐसा न 
करेंगे । इन दीर्पों की तरफ देखने कीं “समाज की आज जो दृष्टि हैं, वह बदलेगी । 
झाज हम जिन दोषों को भयानक पाप मानते है, उन्हें वैसा न मानें, तो उन 
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मुधार होगा ओर आध्यात्मिक साधना में उससे मदद मिलेगी | जहाँ मनुष्य सत्य 
को छिपाता है, वहाँ दड से बचने के लिए. छिपाता है। उसका छिपाना भी 
कुशलता मानी जाती है | इसलिए हम चाहते है कि दोपों के लिए दंड ही न 
होना चाहिए, बल्कि उनकी दुरुस्ती होनी चाहिए। कोई ब्ोमार पड़ता है, तो 
इम उसे सजा थोड़े ही देते हैं । हाँ, उसे उपवास करने के लिए बहते हैं, कड़वी 
दवा पिलाते हैं और कभी-कभी ऑपरेशन भी करते हैं। अगर इन्हींकों दंड कहना 
हो तो कहिये | परन्तु यद्द तो 'ट्रीटमेंट' है, उपचार है, सेवा है। इसलिए. समाज 
मैं जितनी बुराइयाँ है, उन सबके लिए. उपचार ही होना चाहिए, टंड नहीं। यह 
बात समाज में रूढ हो जाय, तो झ्रासानी से मन दुरुस्त हो सकता है श्रीर समाज 
बदल सकता है। कुछ लोगों को इसमें खतरा मालूम होता है। वे कहते है. कि 
श्रगर यह टंडवाली व्यवस्था मिट जायगी, तो मनुप्यों के दोप खुलेश्राम फैलेंगे। 
लेकिन यद विचार गलत है। आज दंड देकर सब्र दोषों वो दबाने या छिपाने 
फी प्रवृत्ति बढ़ी है। उससे अ्रन्तः्शुद्धि नहीं होती और परिणामत्थरूप बुराइयाँ 
फैलतो है। इसलिए मेरी यह मान्यता है कि सब्र लोगों को और खासकर 
श्राध्यापमक साधना करनेयालों को तो सत्य को कभी छिपाना ही भ चाहिए। 
यही सर्वोत्तम साधना होगी | यही प्राथमिक, बीच की ओर आखिरी साधना 
शेगी। यद्दी एकमात्र साधना होगी। 

उपनियदों में कवि कद्ठता है : 

दिरण्मयेन पात्रेय सत्यस्यापिहित मुखम्‌ । 
। तत्‌ त्थ॑ पूपन्नपादण सत्यधर्माय स्श्ये॥ 

याने “सत्य का मुख दिर्एयमय पात्र से देंका हुआ है। में सत्य-धर्मा हैं, 

इसलिए दे प्रभु, वद्द श्रसत्य का पा दूर कर दो !? 
आरम्म कहाँ से हो ? 

इसलिए. यही सर्वोत्तम या सर्वप्रथम साथना दै। इसका आ॥रम्म स्कूल से 
अर घर से हो । श्राज तो यद होता है कि लड़के माता-पिता से अपने दोप छिपाते 
आर मित्रों में प्रकट करते दे । कितने श्राश्चर्य की बात है कि जो माता-पिता 
पर इतना प्यार करते हैं, उनके लिए त्याग करते है, उनकी सेवा केक 
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क॒ग्म कि सत्य है खजूर!” उसने समझ कि में विनोद कर रहा हूँ। फिर मैंने 
कहा कि अगर आपको लगता है कि सत्य खज्र नहीं है, तो सत्य बादाम सममो |? 
वह बात भी उसे नहीं जेंची, तो मेंने कहा : 'तत्य क्या चीज है, यह आपवो 
मालूम है; ऐसा दीखता है। क्योंकि में निस-जित चीज का नाम लेता हूँ, वह 


आपको जेंचती नहीं । फिर आप ही बताइये कि सत्य क्या है! उसके अनुसार 
मे व्याख्या कहूँगा | सत्य की व्याख्या भी सत्य की कसोटी पर कसी जायगी ।? 


सत्य वी कोई व्याख्या नहीं हो सकती। सत्य स्वयं स्पष्ट है। दुनिया में इतना 
स्पष्ट दसरा कोई तत्व नहीं है। अहिंसा किसे कहा जाय, इसकी व्याख्या करने 
जाद्यो, तो काफ़ी तकलीफ होती है | लेकिन सत्य के साथ बह बात नहीं है। 

गीता ने कह्म है कि अ्मुरों में रुत्य भी नहीं होता । याने, सत्य ऐसा गुण 
है कि बच्चा भी उसे समझ सकता है। किन्तु बच्चे को जत्र हम सिखाते हैं कि 
सत्य बोलो, तभी वह असर्त्य क्या चीज है, यह सीख जाता है। क्योंकि बह 
पूछुता है कि सत्य बोलना याने क्या १ तत्र उसे असत्य का परिचय कराना पढ़ता 


है। इतना स्पय॑ स्पप्ट है सत्य | परन्तु हम उसे दबाने की कोशिश - करते हैं। 
व्यापार, व्यवद्र, हर जगह असत्य की जरूरत है; ऐसा कहा जाता है। याने, 


विस चीज को महत्व देना श्रौर किस चीज गो गौण मानना, यह हम जानते 
ही नहीं | इसलिए अपनी दृष्टि से तो में यही कहूँगा कि आध्यात्मिक श्रौर 
व्यावहारिक, दोनों दृष्टियों से सत्य को प्रधान स्थान देना चाहिए । हमारे लिए 
सर्वप्रथम बल्तु सत्य द्वी है। हमें उसीकी उपासना करनी चाहिए,। 


सत्य और निर्भेयता 

सत्य की पूर्ति में दूसरे गुण झाते है। लेकिन आ्राज ऐसा नहीं होता, क्योंकि 
हम अ्रपने दोप प्रकट करते है, तो समाज मैं मिन्‍दा होती है। उस निन्‍्दा को 
सदन करने की हिम्मत हममें होनी चाहिए | इसलिए सल-रक्षा के लिए निर्मयता 
वी जरूरत महसूस होती है। जो कुछ होना है, होने दो; कोई हमारी कितनी भी 
निन्दा करे, हम सत्य ही ब्रोलेंगे।' ऐसा निश्वय करने छी आज जरूरत है। फिन्तु 
बास्तव में सत्य तो स्वामाविक है। श्राज समाज की द्वालत उल्टी कै इसलिए 
सत्य के लिए निर्मयता की जरूरत है। तमी तो नाहक निर्मयता का महत्व चढ़ 
गया दै | नादक कहो या उचित, पर आज बिना निर्मयता के सत्य प्रकट नहीं कर 
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सकते | इसलिए, निर्मयता को महत्व ठेना पड़ता है | बापू ने भी उसे महत्व दिया 
था और गौता ने तो मय! को सब्र गुर्णों का सेनापति बनाया है। पर घारीवी 
से देखा जाय, तो अभय सत्य वी रक्त! के लिए; एक युक्ति ही है। अभय के बिना 
सय की रा नहीं हो सकती, इसलिए श्रभव को स्थान मिला | समाज वी आज 
जो हालत है, वह यदि मे होती, तो अभय को इतना महत्व का स्थान ने मिलता ) 
अभय ओर अभय 
बस्तुत+ जीवन में भय और अभय, दोनों की जरूरत होती है। सिर अभय 
ही ्रभय चले, तो मूर्खता होगी। अगर क्हों साँप पढ़ा है और उससे हम डरें 
नहीं, तो वह गलत होंगा। जहाँ डरने की जरूरत है, वहाँ डरना चाहिए, और 
ज्गों डरने की जरूरत नहीं है, वहाँ नहीं डरना चाहिए। रेल आाग्री और हम 
पयरी पर से चल रहे हैँ. और डरते नहीं, तो वह मूर्खता होगी। इसलिए कुछ 
जगहों पर भय की भी जरूरत होती है और बच्चों वो इस तरह का जो 
मय सिखाया जायगा, वह ज्ञान ही होगा। ज्यादा खाओगे, तो तकलीफ 
होगी, अग्नि पर पाँच रखोगे, तो पाँव जल जायगा, बाढ़ में जाओगे, तो हब 
जाओगे, यह सब सिखाना ज्ञान की प्रक्रिया ही है। इसलिए उस प्रक्रिया में यह 
भी होता है कि वौन-छे काम करने से खतरा पैदा होगा, यह सब्र सिखाना 
चादिए.। वह डर भी शान-स्वरूप है। इस दृष्टि से सोचा जाय, तो भय ओर 
अमृय, दोनों वी जीवन में जरूरत होती है। गीता ने भी कहा है कि कहाँ टरना, 
पद्रा नहीं डरना, यह दोनों मालूम होना चाहिए | 
रे सत्य द्वी सर्वश्रथम गुण 
किन आज तो उल्हा होता है। मात-पिता से नहीं डरना चाहिए, पर 

बच्चे उन्दींमे डरते है। मूस्त्रे मित्रों से डरता चाहिए, पर बच्चे उनसे नहीं डरते 
और उनके पाम अपने दिल वी बात सोड देते है. याने समाज में सब्र डल्य ही 
चज्ञता है। आज अमय को जो इतना सार्वभौम महत्व मिला है, उसता कास्य 
पी है कि आज के समाज में उसके बिना सच वी रदा नहीं हो सकती। अमय 
ही सर्प्रथम गुण माना तो या है, पल वास्तव में सचर ही सर्वप्रथम गुण है। 
दातन, भेदिनीपुर 

जेफह८५ 


उत्कल : पुरी-सम्मेलन तक 
[२६ जनवरी ५४ से ३१ मार्च ३४ तक ] 


जद 


सर्वविध दासता से मुक्ति की प्रतिज्ञा :७६ 


आज मुमे इस बात की बहुत खुशो हो रही है कि आखिर इस वीर-भूमि 
में मेरा प्रवेश हो गया। यह वह भूमि है, जिसने चक्रवर्ती अशोक को अहिंसा 
की दीक्षा दी थी | जिसने 'चंड अशोक! का परिवर्तन कर उसे “धर्म अशोक बना 
दिया | गांधीजी कहते थे कि दरिद्रों की सेवा के लिए कहीं दोड़े जाना है, तो 
उत्नल में जाना है। लैकिन मैंने देखा कि भारत में अन्य मी ऐसे प्रदेश है, जो 
दारििध मे उत्तल के साथ मुकाबला कर सकते हैं| 


स्वयज्य के दो अंश 


मुझे; इस बात की विशेष खुशी हो रही है कि आज ल्वराज्य की प्रतिज्ञा का 
दिन है और इसी दिन हमारा यहाँ आना हुआ है | इस दिन हिन्दुस्तान ने स्व॒राज्य 
की प्रतिशा ली थी और आज इसका एक अ्रंश पूरा हुआ है। लेकिन जो अंश 
पूरा हुआ है, बह छोया-सा है और जो पूरा करने का बाकी है, वह बहुत बड़ा अंश 
है। दम किसीका जुल्म सहन नहीं कर सकते, यह त्वराज्य का एक अंश है और 
किसी पर छुल्म नहीं करते, यह दूसरा अंश है। हम न किसोसे देंगे और न 
किसीकी दवायेंगे, हम न किसीसे ढरेंगे ओर न किसीको डरायेंगे। ये दो अंश 
मिलकर निर्भवता और स्वगज्य होता है । जगल का शेर जुल्म नहीं सहन करता, 
लेकिन वह स्वतस्त्रता का प्रेमी नहीं है। क्योंकि वह दूसरे जानवरों पर जुल्म करता 
है | इसीलिए स्वातन्त्यप्रेमी मनुष्य की व्याख्या मैं यह करता हूँ कि जिसके घर 
तोता पिंजरे में हो, वह स्वतन्त्रता का प्रेमी नहीं । 

अरएश्यता मिठानी चाहिए 


अंग्रेजों की सत्ता तो हमने यहाँ से हटा दी, फ्रिर मी पूरी तरह से आजादी 
प्रकद हुई, ऐसी बात नहीं । आज मी यहाँ गलामी के अनेक प्रकार हैं। इसलिए 


चर मूदान-गंगा 

आज हम सब लोगों को यह प्रतिश दोहरानी है, फिर से प्रतिश करनी है कि 
इस देश में किसी प्रकर वी गुलामी हम न रहने देंगे। आज मुझे विशेष रुप से 
स्मरण होता है अपने दरिजन भाइयों का, जिनका छूत-अछूत भेद हमने अमी 
तक छोड़ा नहीं है। दमे प्रतिज्ञा करनी है. कि इस मगल देश में अस्वश्यता वी 
अमंगल प्रमा हम एक दिन मी न चलने देंगे। जो भी अधिकार दूसरे सब 
लोगों को है, वे सभी हम हरिजन भाइयों को “देंगे, तभी पूरे आजाद होंगे। 
यह तो सामाजिक गुलामी का एक नमूना है, जो सब्रसे बदतर है। 


मालकियत मिटानी दे 


दूसग आर्थिक गुलामी का नमूना $५ भूमिद्दीन मजदूर और शहरवाले फैक्टरी 
के मजदूर । आप जानते दे कि इस आन्दोलन को, जिसे लोग भूदान- -यज्ञ-आन्दो- 
ठन कहते है, मैंने 'मजदूरों का आन्दोलनों माना है। उनके दासत्व-निस्सन के 
लिए, इमने अमी तो भूदान-यज्ञ और सम्पत्ति-्दाननयत्ध का काम शुरू किया कै 
लेकिन यद तो आरम्भमात्र है। इमे करना तो यह है कि भारत में कोई भी 
मालक्ियत का टात्रा नहीं करेगा। मालिक एक़ भगवान्‌ होगा। भगवान्‌ ही 
मालिक और स्वामी है, हम तो सारे उसके सेवक हैं, सब्रवी बग़बरी है। हमें 
सम्पत्ति वी, वास्वानों की मालक्रियत मिटानी है। सारे समाज वी सम्पत्ति समाज 

भर बदली रहेगी और सबबो उसका समान रूपसे लाम मिलेगा, यह हमे 
करना है। हमारे देश में स््री-पुरुषों के बीच भी काड़ी असमानता है। इसे भी 
हमें मियाकर त्लियो को पूरी आजादो देनी है, तभी स्वराज्य का एक श्रश (गा 
प्लोगा। हमें हम बात की खुशो हो रद्दी है कि इस देश में यद शब्द निकल पढ़ा 
है कि हमें वर्त 'अद्दिंसक समाजवादी रचना! करनी है। दिल्दुस्तान के समाजयाद 
में दम लोगों ने पिचार कर निर्णय झिया है कि इसमे मनुष्यों के साथ गार्यो 
ओर इलों का भी समारेश दोगा। इसलिए इस देश में अपने जानवरों पर भी 

एम बहन प्यार बग्माना चाद्िएं। उन पर बोई अन्याय नहीं दोना चादिए। 

सिने को इसमे दूमरे लोगों के लर पर लाना दोगा। ये सब प्रतिशएं 

इसे अमी पूरी करनी ६॥ इसलिए आज के दिन का मदर ज्यादा है। 






सर्वविध दासता से मुक्ति की प्रतिज्ञा हू 


* मैं तो और गहराई में जाकर यह भी कहना चाहता हूँ कि हमारी इब्द्रियाँ 
ओर मत सब हमारे वश में रहेंगे, हम उनके गुलाम न रहेंगे। इसलिए 
प्राचीन काल में वैदिक क्रपि ने भत्र दिया था ४ यग्रतेमहि स्वराज्ये--हम 
घराज्य के लिए प्रयत्न करेंगे ) इस तरह गुलामी के सभी प्रकरों को हमें मियना 
है और उसके लिए. भूदान-यश प्रतीक मात्र है । इतना सारा काम बिना श्रहिंसक 
क्रांति के नहीं हो सकेगा, इसलिए हमने अ्र्िंसक क्रांति का उद्घोष किया है 
भूदान-यज्ञ में जो जमीन मिलेगी, उसका कम-से-कम एक-तिहाई हिस्सा हरिजनों में 
ब्रेंगेगा; ऐसा इमने बडुत पहले से जाहिर कर दिया है ) 


भूदान-यज्ञ और सामाजिक, आर्थिक विपमता 


आज के दिन हम सब प्रतिज्ञा करे कि हम अपने देश में किसी भी प्रकार 
की सामाजिक और आर्थिक गुलामो न रहने देंगे । हर मनुप्य को श्रपनी सम्पत्ति 
का और अ्रपनी भूमि का छुठा हिस्सा देकर ही खायेंगे | सम्पत्ति, जमीन गाँव-गोंव 
ब्ैंटेगी और सारे गांवों में गोंकुल स्थापित होगा | दसलिए हम यह अपना परम 
भाग्य समभझे हैं कि राजनैतिक स्वतंत्रता का मसला हल होने के साथ ही यह 
काम करने का मौका भगवान्‌ ने हमें दे दिया । आप सब बड़े भाग्यवान्‌ हैं कि ऐसा 
काम करने, धर्म-कार्व में हाथ बैंगने का मौका मिला है। पहले कदम के तौर पर 
आज हम छुठा हिस्सा मॉगते हैं, लेकिन आखिर हमे कुल जमीन गाँव की 
बनानो है। 
लक्षशनाथ रोड + 
२६-१- ७५५ 


अपरियही समाज के पॉच लक्षण $८: 


हमने जाहिर फर ही दिया है कि हिन्दुस्तान मे जैसे हवा, पानी, संस वी 
रोशनी सप्रवो हासिल है, बैंठे ही जमीन भी सबको हासिल होकर रहेंगी ।! हमारी 
खूबी यह है कि हम यह काम लोगों के जरिये करना चाहते हैं । लोगों को समभाकर 
उनका दृदय-परिवर्तन करके करना चाहते है। हम उन्हें सममाना चाहते हैं. कि 
जमीनवालों और भूमि-हीनों, दोनें। का इसोमे भला है कि जमीनवाले कमससे-कम 
अपनी भूमि का छुठा हिस्सा भूमि-हीनों को दे दें। हम यह भी समझना चाहते हैँ 
कि सम्पचिवाले अपनी सम्पत्ति का छठा हिस्सा सम्पत्तिदीनों वो प्रेम से दे दें । हमारे 
पास यह काम करने का एक ही शज्न्न है और वह है, प्रेम छे समझाना | इसलिए 
जदाँ-जदँ हम जाते हैं, लोग इमारे सामने शंका पेश करते और इम उनका उत्तर 
दिया करते हैं। कई जगद वहीं शंका बार-बार लोग पूछते हैं, लेकिन हम बारन्चार 
उत्तर देने मैं थकान नहीं मदसस करते है, वल्कि हमारा उत्साह बढ़ता ही दै। 
लोग पूछते है. ओ्लोर आज भी एक भाई ने पूछा कि आखिर आप जो सर्वोदय* 
समाज बनाना चाहते है, उसमें लक्ष्मी बढ्देगी या घटेगी ! उसमें संग्रह रहेगा या 
नहीं ! लोग समभते हैं कि 'बाया' पैदल घूमता है, बहुत कपड़ा नहीं पहनता और 
परिषद छोड़ बैठा है, तो सारे समाज को भी ऐसा ही बनाना चाहता है। सासंश। 
ये समझ लेते दूँ कि सर्वोदय-समाज में कमन्से-कम संग्रद और शायद लद्धमो भी 
कमसेक्म रहेगी और इसोलिए यट बात सभी हमसे पूछते हैं। क्रित्तु हम उन्हे 
समभ्यना चाहते हैँ कि हमें समाज तो “अ्रठंप्रह! के तत्व पर ही खड़ा करना है 
लेकिन अ्मंग्रद! का अर्थ लोग समझे नहीं हैँ। ग्राज इम उसे ही समभण्ना 
चादने हैं 


# 
अपरिप्रद में अति-संग्रह, पर विभाजित 

___प्राव सो हि्ुल्तान में स्वोदय-समाज है ही नहीं । बढ़ेनबढ़े धनपति हैं. और 

लोगों पर सप्रद बढ़ाने यो धुन सप्रार है। लेकिन इतनी संग्रद-निष्ठा करके मी 


अपरिग्रही समाज के पाँच लत्तण ष्ड 


लोगों ने क्तिना संग्रह किया ? हर घर में आदमी पीछे ढाई छुटाक दूध है, यह 
' शो आज संग्रही समाज की रचना है। किन्तु बाबा जो समान बनाना चाद्दता है, 

अएंग्रही समाज लाना चाहता है, उसमें हर मनुष्य के पीछे एक सेर दूध रहेगा। 
आज तो संग्रही समाज में यद हालत है कि देश के पास सालभर का अनाज 
होगा या नहीं, यहो शंका है । 

लेकिन घाबा जो असंग्रही समाज बनाना चाहता है, उसमें कम-से-कम दो 
साल के अ्रनाज का, पूरा सम्रह रहेगा। बाबा के समाज में हर घर में अनाज रहेगा 
और भूखों को हर घर में जाकर खाना माँगने वा हक होगा । जैसे प्यासा किसी 
भी घर मे जाकर पासो मॉगता है, तो उससे कोई पैसा नहीं माँगता और पानी 
पिलाता है, वैसे ही कोई भी भूखा किसी भो घर में जाय, तो लोग उसे खिलाने के 
लिए णजी ह्वोंगे। उसे खिलाने के लिए हर घर में पूरा अनाज हो, ऐसा बाबा का 
अपंग्रही समाज है। घाव ने यह बात नयी नहीं कही | बाबा के बाबा, परमगुरु 
उपनिपदों ने ही यह मंत्र दिया है कि अन्न खूब बढ़ाओ । उपनिषद्‌ का श्रर्थ है, 
ब्रह्मविद्या । वह सबके सममातो है कि जगत्‌ मिथ्या है, इसलिए, आसक्ति मत 
रखो । वही यह भी सिखलाती है कि “अन्न बहु कुर्वीत सदु प्रतम! अन्न खूब 
अढ्ाओ । वात्रा कहता है कि अन्न बढ़ायेंगे, तो हर घर में अन्न खूत्र रहेगा | इतना 
रहेगा कि कोई उसकी कीमत ही न्‌ करेगा, उसे मिथ्या समझेगा | फिर अगर कोई 
भूखा हो, तो लोग उसे खिलायेंगे । लेकिन कोई अन्न ब्रेचेगा नहीं | 

आय पूछेंगे कि इसमें असंग्रदद क्या हुआ, यह तो संग्रह ही है । लेकिन इसमें यह 
खूबी है कि भूखे को दर कोई खिलायेगा। जो लोग 'डालडा' खाते ईं, उन्हें श्रच्छा 
थी खाने के लिए. मिलेगा । बाबा के समाज में खूब घी मिलेगा, तरकारी मिलेगी। 
किसी भी घर में आप जाइये, घर का मालिक आपसे कहेगा, “आइये, जरा दो घंटे 
खेत में काम करें, ग्यारह बने भोजन करेंगे। अमी तो नो बने हैं ।' तो, बाबा के समाज 
भें लोग गोश्त, मछुली खाना छोड़ देंगे और इसीलिए गाय का दूध खत पौयेंगे । 
आज तो गाय वो मुश्क्लि से दूध रहता है, पर बाबा की योजना मैं, अपरिग्रही 
समाज में शहद की महानदों बहेगी । जसे महानदी जंगल से आती है, वैसे ही 
शहद भी जंगल से झ्रायेगा । इस तरह अपरिय्रही समाज में हम इतना परिग्रह 


पद भूदान-गंगा 


बद्ाना चाहते हैं, लेकिन लोग जानते ही नहीं | हम संग्रह तो बढ़ाना चाहते हैं 
पर उसे घर-घर में बॉय्सा भी चाहते हैं । हम नहीं चाहते कि किसीका शरीर 
मजबूत रहे और किसीका कमजोर । हम चाहते हैं कि दर मनुष्य का शरीर मजबूत 
सहे। हम नहीं चाहते कि समाज में हाथ के पॉव ओर पेट का मगाड़ा हो, हर 
एक का शरीर समान रूप से मजबूत होना चाहिए । प्रत्येक अवयव में शक्ति रहनी 
चादिए | साराश, अपरिग्रही समाज में लक्ष्मी खूब बढ़ेगी | कारण अपरिगद याने 
झत्यन्त संग्रह, लेकिन वह बँय हुआ । * 


लिकम्मी चीजों का संग्रह न होगा 
तीसरी बात यद है कि किसी निकम्मी चीज कः संग्रह न रहेगा । अमंग्रद के 
दौर पर हम सिगरेट जैसी चीजो को होली में जलाना चाहते है। निकम्मी चीज 
का सग्रद समाज में न होगा | इस तरह “अंपंग्रह! के तीन अर्थ हुए । पहला अब 
यद्द है कि समाज में लक्ष्मी खूब बढ़े । दूसरा अर्थ यद्द कि वह लच्धमी घर-घर 
बेटे | और तीसरा यह कि निकम्मी चीजों का सम्रह न बढ़े। शरात्र की बोतलें और 
सिगरेट का बएडल लक्ष्मी नहीं है।. 3४ 
क्रमयुक्त संग्रह 
अमंग्रद, अपरिप्रह में चौथी बात यद होगी कि अच्छी चीजों में मी क्रम देजना 
पड़ेगा। आज तो क्रम का कोई भान ही नहीं रहता और लोग नाहक चीजें बढ़ाते 
चले जाते हूँ । यह क्रम इस प्रकार रहेगा : 
" (१) खाना उत्तम मिलना चाहिए | 
(२ ) हरएक को कपड़ा मिलना चाहिए । 
(३ ) अच्छे घर मिलने चाहिए | 
(४ ) औजार मिलने चाहिए। 
(५ ) ज्ञान के साधन याने पुस्तक आदि उत्तम मिलनी चादिए | 
(६ ) मनोरंजन के साधन संगीत आदि भी उपलब्ध होने चादि' 
जिस तग्द चीजें। का क्रम लगाया गया है; उसके अनुसार चीनें बढ़ती 
चादिए। एक भाई ने कढ्ा था कि सुमा में ठो लोग अच्छे-अच्छे! कपड़े पहनकर 


अपरिग्रही समाज के पाँच लक्षण | बा 


आते हैं, इसलिए अब दारिद्रय नहीं रहा ! किन्तु हम कहते हैं कि दारिद्रव भी है 
और अक्‍ल भी कम है। शहरों की यह हालत है कि खाने को नहीं मिलता, पर 
लोग अच्छे-अच्छे कपड़े पहनते है । घी नहीं मिलता, लेक्नि 'डालडा' खाते हैं । 
कई धरों में खाने की चीजें पूरी तरद मुहैया नहीं हैं, लेकिन कपड़े खूब हैं | द्ूथ 
ब्रश, पेस्ट, लिपस्टिक आटि है और हास्मोनियम भी है। अरे भाई ! बाजा ब्रजाओ, 
लेक्नि पहले खाओ, फिर वजाओ | इस तरह कौन-सो चीज पहले और (बीनसी 
चीज वाद में हासिल करनी चाहिए, यह देखना होगा। मान दीच्यि ऊ्रि समारे 
घर में पूरा दूध नहीं, घो नहीं है, तों पहले हम उन्हें ही लायेंगे। मासंश, 'असंग्रह! 
का सतलब्र हुआ क्रमयुक्त संग्रह । 


पैसा कम-से-कम रहेगा 


अपरिग्दी समाज में पेसा कम-से-कम रहेगा। पैसा लक्ष्मी नहीं, पिशाच 
या राक्षस है। वास्तव में केला, आम, तरकारी, अनाज, यहीं लक्ष्मी है। यह 
पैसा तो नासिक के छापाखाने में पैदा होता है, व्यगज से बनता दे। जैसे क्सीयों 
स्वाल्वर दिखाकर केले ले जाना चोरी-डकैती है, बैसे ही पाँच रुपये का नोट 
दिखाकर घी ले जाना भी डकैती है। पैसा तो राज्लतों का ओ्ोजार है, लेकिन 
लक्ष्मी देवता है। वद विष्णु मगवान्‌ के आश्चय में रहती है| “डद्योग्रिनं पुरुष- 
सिंहमुपैति लच्मीः ।”” उद्योग करनेवाले को लक्ष्मी मिलती है और पैसा तो 
छापाखाना चलाने से मिलता है। 'कराग्रे बसते लच्मीः । लक्ष्मी हमारे हथ की 
अंगुलियों में रहती है। भगवान्‌ ने जो दस अंगुल्यों हमे दी हैं, उनसे परिश्रम 
करने पर लक्ष्मी मिलेगो । सासश, अपरिगरहदी समाज में सबसे कम चौज होगी, पैसा | 
, कारण पैसे से चोरी सुलम हो जाती है। बह रात में भी नहीं करनी पड़ती, 
दिन में द्वी हो जाती है। यद्ट सारा पैसा लोगों के पास पहुँचा और उसीने 
लोगों को श्रम में डाल दिया है। आज जो दि है, वह लक्ष्मीवान्‌ बना है 
ओर जो लक्ष्मीवान्‌ है, वह दर्द वन गया है । जिसके पास दही, दूध, तरकारी, 
अनाज है, वह कहता है “गरीब और जिसके पास इनमे से छोई भी चीज नहीं, 
सिर्फ पैसा है, उसे 'औरीमान या 'धनी' कहा जाता है। ये भ्ीमान्‌ लोग देचारे अमिर्को 
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के पास जाते हैं और पेसा देकर उनसे चीजें लेते हैं। इस तरह संग्रह याने पैसे 
का संग्रह और वह अपरिग्रदी समाज में कम-से-कम होगा । इसीलिए हम ञ्से 
वग्रपरिप्रही-समाज' कहते हैं। इस तरह अपरियग्रदी समाज के पांच लक्षण हुए! 
(१ ) इस समाज में लक्ष्मी खूब बढ़ेगी याने उसका प्राजुर्य होगा । (२) लद्मी 
घर-घर बंटी रहेगी याने उसका समान वितरण होगा। (.३ ) निरर्थक बस्तओं 
कार्ंग्रह न होगा। (४) क्रम-बुक्त संग्रह होगा और (५) पैसा फमसे 
कम रहेगा। 

जाममूली ( वालेश्वर ) 


२६-१- ८५५ 


भारतीय श्रीमान्‌ बापू की अपेक्ताएँ पूरी करें रे! 


आप सभी जानते है. कि आज महात्मा गांधीजी का प्रयाण-दिन है। वह 
घटना तो दिल्‍ली दी ग्रार्थना-सभा में हुई थी और उस दिन में पवनार के श्राश्रम 
मसेथा। धय्नाहोने के दो घण्टे के बाद मुक्के उसकी जानकारी करायी गयी। 
सुनते ही मेरे मन में यही अनुभव हुआ कि “अब बापू अमर हो गये! और 
उस क्षण से आज इस ज्ञण तक मेरा सतत यद्दो अनुमय रहा है। बापू जब देह 
में थे, तो उनसे मिलने, उनके पास पहुँचने के लिए. कुछ समय लगता था। 
लेकिन आज उनसे मुलाकात करने के लिए. तो एक क्षण बी भी जरूरत नहीं 
पड़ती । जण श्रॉँख बंद करके सोचते हो मुलाकात हो जाती है। वे 'राष्ट्र-पिता' 
कहलाये जाते हैं और बढ संज्ञा उनके लिए, सत्र तरह से योग्य है। हम सत्र श्रासः 
पास के लोग और वहुत-से भारतवासी उन्हें बापू! नाम से पहचानते थे | बापू 
का भ्र्य (पिता होता है । हि 
व्यापक ईश्वर में सन्‍्तों का स्वतंत्र स्थान 

गत वर्ष बारिश में हमारी सतत यात्रा हुई--बाढ़-अरस्त प्रदेश में घृमते 
हुए। विंतु मन में एक क्षण के लिए भी कमी यह चिंता न हुई कि हम किसी 
मुश्किल रास्ते पर चल पढ़े हैं। हम एक पस्मेश्वर का नाम लेते हैं, तो उसके 
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भारतीय श्रीमान्‌ बापू की अपेक्षाएँ पूरी करें ण३ 


साथ दूसरा कोई नाम लेना वाकी ही नहीं रहता । परमेश्वर इतना व्यापक स्वरूप 
धारण किये हुए है कि उसमें असंख्य सत्पुरुष जुड़े हैं, जैसे अनार के फल के 
अंदर अनार के असंख्य बीज होते हैं । इसी कारण जब में परमेश्वर का स्मरण 
करता हूँ, तो उसके अंदर 'बापृ' का भी स्मरण आ जाता है। में मानता हूँ कि 
ईश्वर के सामने इस तरद की बात बोलना एक हॉँसी-खेल है । एक उसीकी 
हस्ती है और दूसरी कोई हत्ती ही इस दुनिया में नहीं है। फिर भी हमारे भक्ति- 
मय हृदय को भास होता है कि संतों का भी अपना अलग स्थान है। भले ही 


* उनकी शक्ति ईश्वर की शक्ति में हो, पर उनका एक स्वतंत्र स्थान अवश्य है । 


भूदान-यज्ष, संपत्ति-दान-यज्ञ, अमदान-बश आदि कार्य चलते-चलते आखिर उनमें 
से जीवन-दान निकल पड़ा । इस कार्यक्रम से मेरे हृदय को अपार आनद होता है। 
इमेशा यद्द समाधान होता है कि मैं निरंतर बापू के साथ रह रहा हूँ ।'*** *०५-२«०** 
आज मुझ लोगों को कुछ उपदेश देने की दृत्ति नहीं है। जो कुछ बोलूँगा, मानो 
अपने ही साथ बोल रहा हूँ, इस तर से श्रेलूँगा | वैसे व्याख्यान में तो मुझे 
भाषा सहन ही सूमती है; लेकिन श्राज शायद मेरे शब्द इतने माकूल या 
सहज न निकले । 

भारत के श्रीमानों से अपील 

आज सात साल के बाद मुझे यह कहने में खुशी हो रही है कि देश श्राहिस्ता- 
आहिस्ता बापू के उपदेश के नजदीक आ रहा है। आप लोगों ने मुना होगा कि 
हमारी सबसे बड़ी उंत्या 'काग्रेस! अब वोल उठी है कि 'हिन्दुस्तान के गरीबों का 
उत्थान द्वी हमारा उद्देश्य होगा और हम समाजवादी रचना करेंगे ? मैं तो 'साम्ब- 
योगी समाज' यह शब्द सबसे अधिक पसन्द करता हूँ। यह 'साम्पवाद? से तो 'मिन्न 
पड़ता है, लेकिन उसका सार इसमें आ जाता है। 'समाजवादी स्चना! कहने में 


, "भी नेताओं का यही तात्य दीखता है, क्योकि उन्होंने उसके साथ “अहिंसा! मी 


जोढ़ दी है। आखिर 'अह्दिंसक समानवाद? कहने का ता्रय 'साम्पयोगी समाज! ही 
-छोता है और उसीके माने हैं 'स्वोदवः । लेकिन 'साम्ययोग' शब्द मुझे सबसे बेह- 
तर मालूम होता है, क्योंकि उसके अन्दर किसी प्रकार का विचार-दोष नहीं आाता। 
देखता हूँ कि 'समाजवादी रचना' कहने ते लोगों के मन में सवाल पैदा होते 


द्द० अआदान-गंगा 
* 


हैं कि उसमे व्यक्तिगत कतृत्व ( प्राइवेट सेक्टर ) के लिए क्या स्थान रहेगा ! इस 
पर यह उत्तर दिया जाता है कि इसमें खानंगी प्रयज्ञ के लिए. मी काफी अवगाश 
रहेगा । पूँडीवालों को जरा डर-सा लगता है कि 'समाजवाद) शब्द के उच्चारण से 
शायद कोई दूसरी ही सूरत यहाँ उत्पन्न हो । लेकिन आज के पवित्र दिन में यह 
जाहिर कर देना चाहता हूँ कि अगर भारत के श्रोमान्‌ भूठानन्यज्ञ और सम्पत्ति- 
दान-यज्ञ में थोग देंगे, तो उनके लिए कोई भय, जो उन्हें मालूम होंता है; नहीं 
श्हेगा । अगर ये लोग 'सर्वोदय' का विचार समर लें, तो 'प्राइवेदों और (पब्लिक 
सेक्टर' का भेद ही मिट जायगा | इसलिए जिनके पास कुछ सम्पत्ति है, उनसे मेरी 
आज अपील है कि वे सवोदय के विचार से अपने जीवन में परिवर्तन कर दें । में 
इसी आशा से पैदल धूम रद्द हूँ कि इस सत्याग्रद् के परिग्णमस्वरूप, जो कि आज 
मेरा चल रहा है, जमीनवाले ओर सम्पत्तिबले इस आन्दोलन को खुद द्वी उठा 
लेंगे और इसे अपना ही आन्दोलन समझेंगे । कारण उनके हृदय में सदुभावना रहने 
की श्रद्धा मुझमें न होती, तो इस आन्दोलन पर मेय विश्वास ही न होता । गत 
चार वर्षों का अनुभव मेरी इस श्रद्धा को दृढ़ करता आ रहा है और में देख रहा 
हूँ कि सम्पत्तिवाले और जमीनवाले धोरे-घीरे इस आन्दोलन के अनुकूल हो रदे है। 
तीन अपेक्षाएँ 

आज हिंदुस्तानमर के अपने श्रीमान्‌ मित्रो से मेरी अपील है, भारत के सभी 
बड़े-बड़े मालिकों से मेरी प्रार्थना है कि वे तीन बातें करें, तो समाज-सेवा छा बहुत 
बड़ा श्रेय उनके हाथ लगेगा । पहली चीज, जो मैं उनसे चाहता हूँ, यह है कि वे 
मुनाफाखोरी ओर ब्याज को छोड़ दें | इससे वे कुछ भी खोयेंगे नहीं, चल्कि बहुत 
इजत पायेंगे । दूसरी बात यह है कि वे अपनी सम्पत्ति का उपयोग एक ट्रस्टी, 
के नाते करने वी जिम्मेवारी उठा लें ओर वैसा देश के सामने जाहिर कर दे । 
मेरी तीसरी माँ यह है कि वे प्रेमचिह या सर्वोदय-विचार की मान्यता के बोर 
पर सम्पत्तिदान में अपनी सम्पत्ति का छ॒ठा हिस्सा दें, ताकि गरीब और मूमि-दीनों 
को शीघ्र मदद पहुँचे. अगर वे ये तीन बातें करेंगे, तो उन्हें 'समाजवाद! शब्द 
से डरने का कोई थी बसुण न रहेगा) इससे उन्हें कारी प्रतिश फिलेंगी१ 


भारतीय श्रीमान्‌ बाषू की अपेक्षाएँ पूरी करें ६१ 


गांधीजी बहुत आशा करते थे कि हिन्दुस्तान के श्रोमान्‌ अपनी सम्पत्ति का एक 
ट्रस्टी के नाते विनियोग करना कबूल करेंगे । मैं भी इसी आशा से सतत घूम रहा 
हूँ । लेकिन इतना ही कहता हूँ. कि अब ज्यादा समय नहीं है। यह विज्ञान का 
जमाना है और जो करना हो, शीघ्रता से करना चाहिए | अगर थे संपत्तिदान में 
हिस्सा लेते, ट्रस्टी अनने की प्रतिज्ञा करते ओर मुनाऊाखोरी को छोड़ते है, तो 
उनके धर्म, अर्थ और काम, तीनों सर्घेंगे । ल्‍ 


आम जनता योगदान करे 


सर्वोदय-कार्यक्रम में चित्त-शुद्धि प्रधान है। बढ कार्यक्रम सब्रकों लागू होता 
है। न सिर्फ सम्पत्तिवालों को, वल्कि गरीब्रों और सारी जनता को लागू होता है। 
इसलिए, मैंने तो आम जनता से मॉग की है कि चाह कोई श्रोमान्‌, गरीब या 
मध्यवित्त हो; पर आ्राप अपने पास की सम्पत्ति या जमीन जो हो, उसका छुठा 
हिस्सा देकर ही रहिये । इस तरह आप जितने ही आगे बढ़ेंगे, उतना ही बड़े 
लोगों पर भी उसका अच्छा असर होगा । ओर बड़े लोग जितने प्रमाण में इस 
कार्य में कूद पड़ेंगे, उतना ही जनता में भी उन्साह आयेगा । पूछा जा सकता है 
कि फिर इसमें पहला कदम कौन उठाये, गरीब जनता या बड़े लोग ? मैं मानता 
हूँ कि इसमे पदला कदम वद्दी उठायेमा, जिस पर परमेश्वर की प्रथम कृपा होगी। 
में तो जनता में कोई फर्क ही नहीं कस्ता | सबके सामने यह कार्यक्रम रख दिया 
है, जिसका मुख्य आधार हृदय-परिवर्तन है। अगर दस हृदय-परिबतन पर श्रद्धा 
नहीं रखते, तो हमारे लिए यह अहिंसा का रास्ता छूट जाता श्रीर हिंसा की तरफ 
काम करने की प्रब्ृत्ति हो जाती । हम अहिंसा का नाम भी ले ओर साथ ही 
, छृद्य-परिवतन पर पूरी श्रद्धा मी न रे, तो दुर्चल हो जायेंगे । इस तरह मन में 
दुविधा रखने से कोर नेतिक ताकत पैदा नहीं हो सकतो। इसलिए आज हम 
सब--गरीब, मध्यवित्त ओर बड़े लोग-शुम संकल्प करें कि हम मूदान, 
समत्तिदान ओर भ्रमदान के काम उठा लेंगे । 
इसमें मुझे कोई संदेह नहीं कि यह व्र्यक्रम जितना आगे बढ़ेगा, देश के 
लिए, उतनी ही निर्मग्रता और सुख-साधनों की उपलब्धि होगी। इसीसे घर 


घर पु भूदान-गंगा 


बढ़ेगा और सुत्र भी प्रात होगा। मैं यह नहीं मानता कि बड़े लोग, पेंजीवादी 
हिन्दुस्तान पर प्यार नहीं करते। यह भी नहीं मानता कि मध्यवित्त लोग देश 
का प्रेम नहीं समझते या आम जनता, जो कि सतत परिश्रम करती हुईं उला- 
दन में लगी है, देश के लिए. ममत्व नहीं रखती । इस तरह जहाँ सबके मन 
में देश का प्रेम मौजूद है और हमें परमेश्वर की कृपा से स्वराज्य-प्राति के बाद 
अपना समाज बनाने का भौझा मिला है; तो मैं आशा करता हूँ. कि सब लोग 
इमे तलाल उठा लेंगे । 
हे देश, दुनिया को बचाय 
है अब तक करोव छत्तीस लाख एकड़ जमीन भूदान में मिली है। उसमें 
डितनी ऐसी है, जिसे हमें तोड़ना ओर पानी का इन्तजाम करना पड़ेगा। अगर 
इमारे पूँजीपति इस काम को उठा लेते हैं, तो हम मानते हैं. कि अपने उस 
आचरण से ये सारे हिन्दुस्तान के प्रेमपात्र बन जायेंगे । उसका यह भी परिणाम 
होगा कि अहिंसा पर सारी दुनिया की श्रद्धा घढ़ेगी | आज सारी हुनिया भयभीत 
है। किस दिन क्या होगा, पता नहीं चलता। इम रोज का अखबार पढ़ते ६) 
कभी ऐसी खत्रर मिलती है, जिससे लगता है. कि शायद अत्र इुनिया में शान्ति 
ड्ीगी। पर इतने में ही एक दिन ऐसी खबर आती है कि उससे लगता है कि 
अब शायद श्रेशान्ति होगी। इस दुनिया की चीमार जैसी द्वालत हो गयी है 
उसका बुखार बढ़ रहा है, पर बीच-चीच में घटता भी जाता है। कमी-कमी 
, डॉक्टर जाहिए करता है कि आज इसवी दवाल्त अच्छी है; तो कमी कहता है, 
आज मामला जरा बिगड़ा हुआ है। ऐसे खतरनाक रोगी जैसी हालत आज 
दुनिया बी हो गयी दे! उसे बिना प्रेम, रिना श्रद्धिसा और ब्रिना विश्वास के 
आरोग्य-लाभ नदीं हो सकता। श्रगर हिन्दुस्तान के बढ़े लोग हमारा सर्वोदय का 
फाम उदय लेते श्रौर बाबा को श्रपने प्रेम से कुछ राहत दे देते हैं, तो हम उमकतो 
६ ह ये तो बच झावेंगे दी, देश ओर दुनिया भी बचेगी । 
इम गांघीजी को श्रद्धा फे योग्य बनें 
आज गांपीजी के प्रयाथ के दिन इस अपने उन सत्र मित्रों से प्रेमपर्वक 


साज्षकियत छोड़ने से ही आवंद-उंदधि नर ह्र्इ 


प्रार्थना करते है कि गांधोजी ने हम पर डो अ्रद्धा रखो थो, उसके योग्य हम काम 
करें । गांधीजी साह्छी हैं, ये देख रहे है कि हम उनके बालक कैसा याम बर रहे 
हैं ! ग्रगर हम इतना व्मम, जो मैंने देश के सामने रखा है, पूरा करते हैं, तो 
उनकी आत्मा अत्यन्त संतुष्ट होगी, इसमें झुके कोई सन्देह नहीं । उनकी आत्मा 
सन्तुष्य होने का सबूत यह होगा कि हम सबकी आत्मा सन्तुष्ट होगी । 

मयानी 

३०-१- ७५ 


मालकियत छोड़ने से ही आनंद-इद्धि ३१०३ 


चैसे-जैसे भूदान-यज्ञ का काम बढ़ता गया, फैलता गया, वैसे हो-ैसे लोग हमसे 
पूछने लगे कि '्ाप सम्पत्तिवालों को क्यों छोड़ते हैं ? आप भूमिवालों से जिस 
उयूल पर भूमि माँगते है, उसी उसूल पर सम्पत्तिवालों से सम्पत्ति की भी माँग' 
करनी चाहिए, । उन्हें भी सम्पत्ति-दान-यज्ञ के जरिये जन-सेवा का मौका मिलना 
चाहिए, ।? वास्तव में इस विचार को तो हम पहले से ही मानते थे | 


जमीन का मूल्य वास्तविक ओर संपत्ति का काल्पनिक. ,,, 


वैसे देखा जाय तो भूमि में ओर अन्य सम्पत्ति में हम बहुत झयोंदा फर्क महीं 
करते । लेकिन सब कोई समझ सकते हैँ कि सम्पत्ति की जो पीमत है, वह काल्प- 
निक है। सब लोगों ने मिलकर उसे कीमत दी है। किन्तु जमीन वी वीमत 
असली है । मान लीजिये कि लोग अगर तय कर लें कि हमें कोई सम्पत्ति या * 
सुबर्ण देगा, तो दम उसके बइले में धी, दूध, तरबारी न देंगे, तो आज दिन मानी , 
गयी रुपये की कीमत गिर जायगी। किन्तु जमीन की ऐसी द्वालत नहीं है। 

' जमीन का जो मूल्य है, वद स्वतंत्र मूल्य है। और जय तक मनुष्य वो अन्न श्रादि की ' 
जरूरत रहेगी, तब्र तक वह न छटेगा | इसलिए हवा, पानी ओर सूरज की रोशनी 
जिस फोटि में श्राती है, उसी कोटि में जमीन भो है। जमीन वेसी ही सभमके लिए, 
जरूरी है, जैसे दवा, पानी और सूरज की रोशनी | इसोलिए हमने भूदान-यश 
से आर्म किया | लोगों के पास भूमि माँगने गये और लोग देते गये । जिन्हो :. 


ह््ड सूदान-गंगा 


सैमे-वैमे भूदान-यज्ञ आगे बढ़ा, वैंमे-ही-वैसे हमने सोचना शुरू किया कि सम्पत्ति, 
बानों को भी यह मोका मिलना चाहिए कि वे अपनी सम्पत्ति का एक हिस्सा , 
समाज के लिए समर्यण करें । एक धर्म के तौर पर और जत्र कि लाखों एकड़ * 
जमीन टान में मिल रही है, तो अत्र सम्पत्ति की भी जरूरत फौस पैदा हुई है। , 
क्योकि सम्पत्ति के'मदद के त्रिना लाखों एकड जमीन में फसल पैदा करना कठिन 
है। इस त्द भूदान-यज्ञ की सफलता के लिए, सम्पत्ति-दान-यञ आवश्यक हो गया 
है | इसके अलावा सम्पत्ति का अपना भी एक स्थान है। चूँकि सम्पत्ति सारे समाज 
के सहयोग से ही पैदा होती है, इसलिए. उस पर मालकियत समाज वी याने 
परमेश्यर वी होनी चाहिए। 
अहिंसक समाज़वाद कैसे आयेगा ९ 
कग्रेस ने जाहिर कर दिया है कि इसके आगे हम हिन्दुस्तान वी रचना समाज- 

बादी दंग मे करेंगे और हमारा समाजवाद अरटिसेक रहेंगा। हम कबूल करते 
ईकिज्षतं 'समाजयाद शब्द का उच्चारण होता है, वहाँ उसके साथ-साथ बई 
प्रक्र के विचार पैदा होते है, क्योंकि समाजव्राद यूगेप में अपने-अपने दंग वा 
चला ऐ। इसलिए कट्टना पड़ा कि यहाँ जो समाजवाद आयेगा, वह भारत के 
अपने दग का होगा, अर्टिसा के जरिये ही लाया जायगा । 'समाजवाद! वा एक श्रर्थ 
लोग यह सममे है कि 'सारे कारखाने ओर घन्धे सरकार के या स्टेट के हो जायें ।* 
शगर 'समाजयाद!ं का इतना हो श्रर्थ किया जाय, तो उसके माने हुए. कि सरकारी 
एूँलोबाद या स्टेट बैपिदलिज्म हो जायगा। खानगी लोगों के पूँजोवाद से सरवारी 
पूँजीबाद लोगों के लिए निश्चय दी कल्य्णकारी होगा, यद हम नहीं कद सकते । 
यह दीर दे कि सखागे पूँजीबाद पर लोगें का अंकुश ज्यादा रहेगा और 
व्यक्तिगत पूंजीयाद पर उतना नहीं । फिर भी समाजयाद की अमलियत तो यदी न 
है कि दरएक व्यक्ति वी सेया समाज वो समर्पित हो और व्यक्ति यो विक्रास वा 
पूर्ण मौझ मिल जाय । केन्‍ल समाज वी सत्ता या ससवारी सत्ता बन जाने से 
समजयाद पूण नहीं होता। समाजयाद के लिए. यद्व धर्म-मावना जरूरी दे कि 
सभी व्यक्ति सुश से ग्रयनो सर शक्तियाँ, जो कि मगवान्‌ को देन हैं, समाज 

थी भेत् मे लगाज़ा ग्रए घए, स्फ्फ्रें, ५ 


मालकियत छोड़ने से ही आनंद-दृद्धि दर्द 
इसके अलावा समाज की तरफ से हरएक व्यक्ति को उसकी बुद्धि और 
* आत्या का विकास करने का पूर मौका मिलना चाहिए. । व्यक्ति की छतंत्रता पर 
कोई आधात नहीं पहुँचना चाहिए; । सत्रको विकास का मौका देने का मतलब 
है: (१) दरणक की बुद्धि की स्वतंत्रता मान्य करना और (२) सब मनुप्यों 
को बरावर-बराबर मोका देना | आज सरकार के हाथ में कई तोकतें हैं, पर हम 
देखते हैं कि हर ताकत का अच्छा द्वी उपयोग होता हों, ऐसा नहीं | फिर उनमें 
धन्‍्धों की भो ताकत सरकार को दे ४, तो उसका कल्याणकारी द्वी उपयोग होगा, 
यह कैसे कहा जा सकता है ? ग्राजकछ की सरकारें, जो कि लोकतांत्रिक सरकारें 
मानी जाती हैं, जब तक केन्द्रित शक्ति से बनी हैं, तब्र तक उन पर लोगों वा 
अंकुश नहीं पड़ता । इसलिए. सग्कारी सत्ता विभाजित होकर बह गॉँकगाँव 
बैंट जानी चाहिए. । तभी अर्दिंसक समाजवाद बनेगा । 


अहिंसक समाजवाद में पूँजीवादियों का भी कल्याण... 
अहिंसक समाजवादी रचना में पूँजीवादियों को कोई खतरा न रहेगा, अगर * 


वे अपनी सारी पूँजी, चुद्धि, योजना-शक्ति समाज को समर्पण करने को तेयार हो 
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जायें । इस पर लोग हमसे कहते हैं कि पूँजीवाले पूछ सकते हैं. कि अगर इमारे, 


हाथ में मालकियत न रहे, तो हमे कारखानों का काम बढ़ाने, उसका उत्कर्ष करने रे 


मैं प्रेरणा कहाँ से मिलेगी ! कुछ-न-कुछ स्वार्थ की लालच होने पर ही मनुष्य 
को उपज बढ़ाने में अपना पूण श्रम लगाने की प्रसणा होती है, तभी वह अपनी 
पूरी ताकत उसमें लगायेगा। लेकिन स्वार्थ की भावना के ब्रिना सेवा की या 


डत्पादन बढ़ाने की प्रेरणा न मिलेगी, यह घासणा ही गलत है। उसमे मानव- * 


स्वभाव के स्वरूप पर ध्यान नहीं दिया गया है। हम तो मानते है कि मनुष्य में 
जितमी स्वार्थ की भावना है, उससे बहुत ज्याठा त्याग की मावना है। हर रोज, 
हर परिवार में दर मनुष्य त्याग कर ही रहा है। कितनी माताएँ ओर कितने 
पिता अपने बच्चों के लिए, कितने भाई अपने माइयों के लिए और घर के लिए 
मर मिय्ते ६ । इसलिए करने की चात तो इतनी ही है कि आज जो उनकी त्याग- 
आवना एक परिवार तक हो सीमित है, उसे गावमर फैला दिया जाय | विज्ञन 
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के इस युग में इस परिवार-मावना को व्यापक बनाने के लिए, बाहरी परिस्थिति भी 
बहुत अनुकूल हो गयी है। धमं-दृष्टि तो व्यापक भावना के लिए पहले से ही * 
अनुकूल है। इस तरह धर्म-दृष्टि कहती है और विज्ञान भी कहदता है कि 'सारे गव 
का एक व्यापक परिवार बनाओ। छोटे-छोटे परिवार घनाने के बजाय एकह्ी 
परिवार बनाओ ।' आज मानव की तैयारी उसीके लिए हो रही है । 
आज हिन्दुस्तान के बड़े-बड़े पूँजीवादी दावा करते हैँ कि हम जन-सेवा के लिए 

ही काम कर रहे हैं, हम हिन्दुस्तान वी सम्यता के वारिस हैं। हम उन्हें समझते 
हैं कि सर्वोदय-विचार में हम आपकी बुद्धि का पूण उपयोग लेना चाहते हैं। इम 
सिर्फ़ आपकी सम्पत्ति का ही वेंटवारा नहीं चाहते, बल्कि यह भी चाहते हैं कि 
आपकी घुद्धि का भी बेंव्वारा शो । लोगों में यह खयाल है कि अच्छा काम क्स्ने कै 
लिए कुछ बाहरी प्रेरणा भी चाहिए | इसीलिए भारत-सरकार भी सोचती है कि 
अच्छे काम फरनेवालो को पदवियों दी जायें। राजाजी को ही लीजिये, ये सारी 
किन्दगी निष्काम कर्म में विता चुके ह। उनकी जिन्दगी में सेवा के सिवा दूसरी 
फोई चोज ही नहीं रही । अब इतने बुढ़ापे मे, सारी जिन्दगी निष्काम सेवा में £ 
बिताने के बाद भारत-सरकार उन्हें “भारत-रक्ष” की उपाधि देती है, तो उससे उन्हे 
सेता बी अधिक प्रेरणा तो न मिलेगी । फिर भी सरकार उन्हें तमगा देती है और 
ये भम्न होकर उसे स्वीकार मी करते हैं । इससे सरवार दी ही इजत बढ़ती है| 
किन्तु क्या सरकार यद नहीं समभती ? यद नाटक कया ग़जाजी को उत्तेजने देने के 
लिए, किया जा रहा है ? नहीं | सरकार तो हिन्दुस्तान के बच्चों को ही यह उत्तेनन 
देगा चादती है कि आप भी राजाजी जैसी सेवा करेंगे, तो आपको “भारत-रक्षों व 
तमगा मिलेगा । लेकिन अय सवाल यह पैदा होता है कि राजानों, मारत-रत्र की 
पोई उपाधि मिलने वी प्रेरणा से तो राजाजी नहीं चने हँ। उन्हें ऐसा बोई 
अदाज ही नहीं था । फिर नये वालजों वो भी भाग्त-स्न वो उपाधि के लालच से 
कया राजाजी बनने थी प्रेरणा मिल सकती है ! फिर भी जैसे इम बच्चों को सममोो के 
कैसे दी जनता बो भी समकते और उसे उत्तेजन टैते है। हम मूँवीवाडियों! से भी 
पश्ेह कि आपसे 'मारत-रत्न बना देंगे, अगर आप अपनी पूँजी जनता वी सेया में 

गये । खाराश, यह मानना कि उद्योग देश के हो जाने पर जो पूँजीवादी आज 


मालकियत छोड़ने से ह्वी आनंद-बद्धि द्द्छ 


अपना दिगाग उद्योगों में अच्छी तरह लगा रहे हैं, उन्हें प्रेरणा न रहेगी, सर्वधा 
* गल्त है । 


समाछकियत छोड़ने से आनंद-इंद्धि और चिन्वा-मुक्ति 


हमारा सर्वोदय-विचार चहुत ही आगे बढ़ा हुआ समाजवाद है। उसमें सिर्फ 
सम्पत्ति की ही मालकियत मिटाने की बात नहीं है | हम तो बुद्धि वी भी मालकियत 
भगवान्‌ को अर्प॑ण कर देना चाहते हैं | इसीलिए हम जो भगवान्‌ से प्रार्थना करते 
हैँ--अपने गायत्री-मन्त्र में हम उनसे कहते ६--कि भगवन्‌, द्वमारी बुद्धि को 
प्रेरणा दे । भगवान्‌ की सेवा करने के खयाल से जो प्रेरणा मिल सकती है, उससे 
ज्यादा प्रेरणा मालकियत के खयाल से कैसे मिलेगी ? हमने मगवान्‌ का नाम लिया, तो 
घबड़ाने की जरूरत नहीं है। भगवान्‌ तो जनता के रूप मे हमे प्रत्यक्ष दर्शन दे रहा 
है। माता के अपने बच्चे में आत्म-दर्शन होता है, तो उसे आनन्द होता है । उसे तो 
>सारी प्रेरणा उसीसे, उस आनन्द में से मिलती है। यह जो एक माँ की अपने 
“ बच्चे के लिए, प्रेम-प्रेर्णा है, हमें वैसी ही प्रेम-प्रेरणा जन-सेवा में भो होती है । 
जन-सेवा के काम में बुद्धि काम न फरेगी, यद मानना गलत है। 
मुख्य बात इतनी है कि जिसे हम 'भुनाफ़ाख़ोरी” कहते हैं, उसे छोड़ देना 
होगा । मान लीजिये कि बिड़ला ओर ठाग को आज अपने धन्धों का मालिक 
कद्दा जाता है। पर इसके बदले “व्यवस्थापको या 'सेतक' क्द्दा जाय, तो क्‍या 
बिगड़ेगा । इसमें तो उन्हें बेहतर पदवी मिलती है। आज भी वे ही समाज की 
तरफ से धन्धों का विकास करते है । उसके लिए वे अगर मक्दूरों जैसा ही मेहम- 
ताना पायें, तो उनकी बुद्धि मन्द पड़ेगी, यद् मानना गलत है। जहाँ मनुष्य अपने 
धन्धे या सम्पत्ति का ट्ूस्टी होता है, वहाँ उसके आनन्द की इंद्धि होती है और कोई 
चिन्ता नहीं करनी पड़ती । वात्रा रोज-रीज घृमता ओर उसे रोज-रोज नया घर 
मिलवा है | वह अपने को उस घर का मालिक नहीं कहलाता । फिर भी किसी मालिक 
को इतने घरों का उपभोग नहीं मिलता । हमने वड़े-बढ़े पूंजीपति देखे हैं । उनके 
हिन्दुस्तान में १०-२० जगह पर बँगले होते हैं। कमी वे अपने दिल्ली के घर में 
रहते हैं, कभी कलकत्ते के, कमी उनारस के, कमी चम्बई के। लेक्नि यात्रा तो 


घ्द्ध भूदान-गंगा 


रोजमर्रा अलग-अलग घर में रहता है। हों, इतना ही होता है कि वे मालिक 
य्टलाये जाते है, दर्गालए उन्हें अपने मवान दी चिन्ता करनी पड़ती है और बाग 
धालिक' नहीं कहलाया जाता, इसलिए, उसे चिन्ता नहीं करनी पड़ती। 
नित्य नये घर का भोग करने का मौका मिलता है, आमन्द की दृद्धि होती ओर 
चिन्ता नहीं रहती, तो क्या बिंगड़ता है? इसलिए स्पष्ट है कि जो लोग आज 
चन्धों के मालिक ब्हलाये जाते हैं, वे अगर कल धन्धों के सेवकों श्र 
“व्यवत्थापक' बनें, तो उनका आनन्द कम नहीं होगा, ल्कि ओर बढ़ेगा । उनती 
चिन्ता कम होगी और चिन्तन बढ़ेगा । 

चाए्टिल में वात्रा बीमार हुआ, तो कई डॉक्टर उसे देखने आये। बाग 
पहले दवा लेने से इनकार कर्ता रहा, इसलिए बैचारे डॉक्टर हुःखी होते में। 
लेम्न जब बाद्ा ने दवा लेना कबूल किया, तो सब्र डॉक्टरों को बाबा वा उपयार 
मालूम हुआ। उल्हेने प्रेम से दवा दी और थाव्रा से एक बौड़ी भी नहीं ली। 
लेकिन यात्रा अगर कोई पूँजीपति होता और बीमार पड़ता, तो बिना फीस लिये _ 
योई डॉक्टर उसे देखने के लिए, नहीं आता। उसबी बीमारी में उसकी तब ते 
थी क्मायो हुई आधी इल्लेड सतम हो जाती। इसलिए जो मालिक न रहेंगे, 
कुछ खोयेंगे नहीं | चिन्ता कम द्ोगी और चिन्तन-शक्ति बढ़ेगी । इससे पूँजीपतियों 
वो लाभ होगा, समाज ओर देश को भी लाम शेगा | फिर यद कहने वी जलरत 
ही नहीं कि ग्राज उसड्ी जितनी मान््रतिष्ता है, जितनो वीर्ति है, उसमे बहुत॑ 
छयादा मान और बीति उसे मिलेगी। इसलिए सं्वोदय वी माँग में, जिसे अर्दितक 
समाजयाद' नाम दिया जा रहा है, विसीबो कोई सतरा नहीं है। उसमे समते 
आनम्द ही प्रात होगा। 


मालक्ियत छोड़ने से ही आनंद-इद्धि ६६ 


लए कोई इस्टेट नहीं रखो, इसलिए बाबा को बुद्धि काम कर रहीं है। लेकिन 
प्रगर बाबा के पिता उमके लिए इस्टेय रच्ते होते, तो बाद्म वेबकूफ निकलता और 
ग्राज भठान न माँगता | ईसामसोह ने लिख रखा है कि “चादे सई के छेद 
) ऊँट जा सकेगा, लेकिन सम्पत्ति के मालिकों का भगवान्‌ न. के राज्य मैं प्रवेश 
हीं हों सकता ।” यद्दी बात उपनिपरदों ने भी कही हैं: “अख्तत्वन्नु नास्ति 
वेत्तेन ।” अर्थात्‌ पैसे के आधार पर जो अम्ृतत्व चाहेंगे, वे तो मुद्दों बनेंगे | 
जहाँ मैने उपनिपद्‌ का नाम लिया, वहीं लोग यह मानने लगेंगे कि थाव्रा 
गे हमे बैरागी बता रहा हे । लेकिन हम क्सीकों बरागी नहीं बना रहे हैं, सब्रशे 
ऐज्वर्यसम्पन्न बनाना चाहते है। किन्तु यह अवश्य चाहते हैं कि सबको समान 
भाव से ऐडवर्य प्राप्त दो । राज ता हिन्दुत्तान के चन्द लोगों को ही खाना 
नहीं मिलता । लेकिय मान लीजिये, कल सब लोगों को खाना न मिले और सभी 
भूखे रहे, शो वाबा यह नहीं कहेंगा कि अत्र तो साम्ययोग हो गया!! 
सब्र समान भूखे रहें, यद कोई साम्बयोग नहीं । साम्ययोग तो वहीं हैं, जिसमें सच 
लोग समान भाव से पोपणयुक्त श्रन्न खाबें। इसलिए उपनिपदों ओर ईसा का 
नाम लेने का श्र्थ इतना ही दे कि हम सबको समान रूप से ऐड्र्यसम्पन्न 
बनाना चाहते हैं। अगर हम सब्र लोग एक साथ सोचेंगे, तो यह बात संभाव्य 
है और थोड़े दी दिनो में हो भी जायगी। 
दस पर अगर लोग पूछें कि जब भगवान्‌ ने सबको अलग-अलग अ्रक्ल दी 

तो सबको समान ऐएवर्य केसे प्रात्त हो सकता है ? तो हम कहते है, जो एक ही 
परिवार मै रखते हे, क्या उन्हे अलग-अलग अ्रक्ल नहीं होती १ फिर भी वे समान 
खाना खाते और समान ऐश्बर्य का उपभोग करते ही हैं। इसलिए बुद्धि 
अलग-अलग होने पर भी अगर प्रेम समान होता है, तो समान ऐर्वर्य हो सकता 

। इमारा यह कहना नहीं कि हम सवकी बुद्धि समान चना देंगे। वह तो 
ईश्यर के हाथ थी बात है। अवश्य ही हम यह दावा करते है कि अगर दग्ण्ड 
की तालीम का अच्छा मोका देंगे, तो आज बुद्धि में जितनी विप्मठा ४, 
उतनी नहीं रहेगी । फिर भी यह कबूल करते हैं. कि बुद्धि में फर्क ग्देगा, लेकिन 
अगर सारे समान रूप से एकदूसरे पर प्यार करते हैं, तो समान ऐड्वर्य मी -: - 











ा 
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पूँजीपतियों को दावत 


इसलिए हम सम्त्तिवानों को दाबत देते हैं । उनसे प्रार्थना करते है कि श्राप 
किसो प्रकार का सकोच या डरने स्‍वथें और जैसे गांधीजी मुमाते थे, द्रर्स्स 
बनने को राजी हो जायें। आप '्रद्िंसक समाजवाद! के नाम से न डरे । उतमें 
आपको विकास का पूर मौका मिलेगा, जैसा आज मिलता है। उसमे आपती 
बुंद्धि का अच्छा उपयोग होगा । इतना ही नहीं, आज आपकी जितना आनंद 
सुब्र ओर गौरब मिलता है, उससे बहुत ज्यादा आनन्द, सुख एवं गौरव मिलेगा। 
ओर आत्म-समाधान, जो कि आज आपको मुश्किल से प्रात होता शेंगा, विशेष 
रूप से प्राम होगा। इसमें आपका किसी तरह से कोई नुकसान नहीं है | इसलिए 
आप पल्ड-से-जल्द इसमें आइये, तो टेश का नेतृत्व आपके हाथ में थ्रा जायगा | 
अगर आप मालकियत छोड़कर देश की घुरा वहन करने के लिए था जाते ईं, 
तो हम कबूल करते हैं. कि आपके पाम जो क्षमता ( एफीसिएल्सी ) है; उस 
देश वो उपयोग होगा । पूँजीपतियों का अर्थ आप यह मत सममिये कि ला 
धीश,या कोदयाधीश ही पूँजीपति ६ । जिसके पास जो कुछ है, उसका वह ओब 
मालिक है। इसलिए इरएक से हमारी माँग है कि आपके पास जो कुछ समत्ति 
होगी--थोड़ी या ज्यादा--उसका छुठा हिस्सा जरूर दीजिये । जो छोटे हैं, वे छा 
ट्स्ता दें और दूसरे छठे दिल्से से मौ अधिक दे सकते है, इसलिए दिल खोलकर दे | 
शूपसा ( बालेश्वर ) 
३१०१-५५ 


धर्मनिष्ठा से दौलत भी बढ़ेगी ; ११६ 


धर्म एक होता है और दूसरा मीच्, जिससे समाज की मुक्ति होती है। इस 
भूदान-यहञ में ये दोनों विचार जुड़े हैं। जहाँ भूतदया होती है, वहाँ सब्र प्राणियों 
में प्रेम और धर्म होता है और जढ्ँ आत्मा की शक्ति का भान होता है, वहाँ 
मनुप्य को मोक्ष मिलता है, मुक्ति होती है। यह जो छुठे हिस्‍्ते का दान दृएणक 
से माँगा जाता है, उससे धर्म फैलता है । उसीके साथ मालक्रिवत मियने की जो 
बात हम समभाते हैं, उसते समाज मुक्त होता है। वास्तव में स्वातंत्य, मुक्ति 
महत्व का विचार है और धर्मनिष्ठा भी महत्व का विचार है। दोनों विचार इस 
आंदोलन से फैल रदे हैं । लेकिन लीग दनका मइत््व नहीं समझते और इमारे 
सामने आर्थिक सवाल ही पेश करते हैं। पर समभने की बात है कि जहाँ आत्मा 
को अपनी सक्ति का भान होता और धर्मनिष्ठा बनती है, वहाँ श्रार्थिक कमना की 
प्राप्ति होती है; यद महाभारत मेँ व्यासदेव का वचन है। 

अपली-अपनी सोचने से ही आथिक समस्या 

सालकियत वी सावना मिट जाय ओर सबके लिए दया और धर्मनिठ्ठा 
बने, तो शमी लोग वॉट्कर खाने की वात सोचेंगे | उससे हिंदुस्तान वी दौलत 
जरूर बढ़ेगी और सब्रक्नो वासनाएँ ठूंत होंगी । अगर छोग यह समक जायें, तो 
आर्थिक सवाल पेश करनेवाले भी रुक जायेंगे शरीर दूरदष्टि से इस काम में 
शरीक होना ही पसंद करेंगे। आज आर्थिक समत्या इरएक के सामने खड़ी है। 
वह इसलिए, खड़ी है कि लोगों ने संब्रके लिए. सोचने का छोड़ दिया और हरणक 
अपने-अपने लिए ही सोचने लगा। जशं अपनी-अपनी सोचों जाती है और 
दूसरों की परवाह हो नहीं की जाती, वहाँ लक्ष्मी बढ़ाने के साथन हाथ में 
नहीं आते । 
रेमुना 
फरे-पुण 


त्रियर्ग का सम-साधन और अंतिम ध्येय मुक्ति १२: 


आज हममे यह सवाल पूछा गया कि “भूदानका काम तो अच्छा हैं। 
किन्तु मानव में विमान स्वार्थ, लोम और सत्ता हासिल करने वी प्रेरणा वा 
आप क्‍या करने जा रहे £ ! उनका उत्तर आपके पास क्या दे ?? यह बहुत बड़ा 
ओर बुनियादी सवाल हैं। अगर इसझा उत्तर ठीक ममाघानकारक मिल जाता 
है, तो मनुष्य परोपकार के काम में पूरी ताकत लगा सकता है। नहीं तो वह 
डॉँवाटोल दी रदेगा। 


काम-वासना का नियत्रण 


मनुप्य में भोग ओर ऐश्वर्य वी वासना होती है याने सत्ता की भो बृत्ति शेती 
है, इसमे थोई शक नहीं । यद बात मानो हुई दै॥ गीता ने इसे 'भोगैश्वर्य प्रवृत्ति 
नाम दिया है, याने भोग-ऐट्वर्य-सत्ता की लालसा। लेकिन गौता ने द्वार नहीं 
ग्यायी और इसे जोतने तथा काम में लमाने का उपाय भी उसने बताया है। एक 
जमाना था, जब समाज में विवाह-रास्था मौजूद ही नहीं थी और काम-बासना के 
झनुकूल जमे जानवर बरतते द, वैसे ही मनुष्य भी बस्तते थे । प्राचौमवाल के क्षि' 
मुनियों की कद्ामी दम मुनते दे, तो वर्हां बड़े-बड़े ऋषियों पर भी काम-प्रेर्णा वा 
परिणाम दीख पड़ता है ] लेकिन उस यासना का नियंत्रण करने का विचार भी 
मनुप्य वो यूम्त; क्योंकि अनियंत्रित चासना से न वासनापूर्ति होती दे शरीर ने 
समाज में शाति ही रहती है। उसने दसका भी अनुभव किया और ठसके बाई 
परिताइसंस्था वो खोज थी ) 
फिन्तु विवाह-संस्था भी सतत विकसित होती गयी है। पहले रादेस-विधाई 
श्र फिर गेधर्य-विवाइ जैसे नाना प्रसर के विवाद चले | इस तरद विकास दोते- 
ऐोते आमिर हिन्दुस्तान में ज्ाक्षवविवाद निश्चित हो गया और उसे शास्व-त्रिधि 
तौर पर मनुष्य ने मान्यता दे दो । 'अब वह उस विवाह-विधि के अनुसार मी 
थरागे के लिए नियंत्रण परी बातें सोचने लगा दे। एक साथ अधिक पलियाँ न 
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होनी चाहिए, इस तरह का विचार भी मनुष्य में बढ़ रद्दा है। थोढ़े दिनों में 
आप देखेंगे कि एक्रपल्नीजत का कानून भी सरकार की तरफ से बन सकेगा, 
क्योंकि मानचों का विचार उछ दिशा में बहुत तीज गति से बढ़ रहा है । रामायण 
में दशरथ की तीन पत्नियाँ ओर उसके पुत्र का एकप्ली-अत जाहिर है और 
सयादा पुरुषोत्तम रामचन्द्र का दी आदर्श समाज के सामने रखा गया है। अमी 
बहुपतनीलत का कानून से निषेध नहीं हुआ है, लेकिन थोड़े दिन में हो जायगा | 
क्योंकि उसके लिए लोगों! का मनोमाव तैयार हो रह्य है। थ्राज भी किसीबी दो 
पत्नियाँ हों और उसे पूछा जाय कि क्या आपको दो पत्नियाँ हैं ! तो जरा वह 
लजित होता है और शरमाते हुए कुछ कारण बता देता दहै। 

जाहिर है कि मनुष्य श्राज काम-बासना के नियंत्रण में काफी आगे बढ़ा है 
ओर पहले के जमाने में समाज की जितनी उच्छू खल-ब्राति थी, उतनी आज नहीं 
रही है'। यद्रपि व्यक्तिगत तौर पर मनुप्य को कार्फी आगे जाने वी जरूरत है, 
लेकिन इतना तो मानना ही पढ़ेगा कि विवाह-सस्था बनने के पहले का मानव- 
समाज, विवाह-संस्था बनने के बाद का थाने आज का मानव-समाज ओर विवाह" 
संस्था का अंतिम विकास होमे के बाद का मानव-समाज, इनमें मानव-स्वभाव 
बदला है ओर बदलेगा । यह मिसाल मैंने इसलिए, दी कि ध्यान में झा जायगा 
कि मानव-स्वमाव कोई नियमित ओर स्थिर वस्तु हे, ऐसा नहीं। वह सतत 
विकसित होता चला आया है श्रोर आगे मी होता चला जायगा। थागे मी हमे 
उचित दिशा में कदम उठाना है। 


प्राचीन शिक्षा-शासत्र ताडन को मानता था, आज का नहीं 


दूसरी मिसाल है ! पहले यह मानते थे कि बच्चो को वालोम के लिए ताडना 

करनी चाहिए । पाँच साल वी उम्र तक उनका लालन करना चाहिए, और 

उसके बाद “दिश वर्षाणि ताइयेत” याने दस वर्ष तक ताडना करनी चाहिए । 

तत्र कहीं विद्या आती है। यहाँ तक कि मनुस्मृति में ग्रहस्थ के लिए 

आदेश दिया दे कि उसका धर्म अहिंसा है श्रीर उसे उस कर्म का पालन 

करना चाहिए। लेकिन आपको यह मुनकर आश्चर्य होगा कि जद्य मनु लिखता 
थु 


8 भूदाजू-गंगा 
है कि झहस्थ को किसीको ताडना नहीं चाहिए, मोरना-पीटना, अच्छा नहीं, वहीं 
वह कहता है : “अन्यत्र पुत्रात्‌ शिष्याद वा दीक्षाथंस न ताइयेद” पुत्र ओर 
शिष्य के छोड़कर बाक्ो कसोके लिए ताडना न करने का ब्रत लेना चाहिए। 
याने पुत्र और शिष्य को शिक्षा के लिए, ताडना करनी पड़ती है और वह जरूर 
करनी ज्ञटिए | किन्तु आज के शिक्षाशास्री इस विचार को नहीं मानते ) वर्क 
उल्य मानते है कि शिष्य और पुत्र को ताटना करने की जरूरत ही नहीं, क्योंकि 
वे बिलकुल आज्ञाकारी होकर आपके घर में जनमे हें । 

मैं ठो कहूँगा कि जब तक पुत्र थ्रोर शिष्य की ताडना जारो है, तब तक 
दुनिया से 'मिलिटरिज्म' का निराकरण नहीं होगा, हिंसावाद जारी रहेगा। मत 
लीजिये, अपना लड़का कोई गलत काम कर रहा है। आप उसे पीट्ते है श्रीरेः 
डर से उसने बह गलत काम छोड़ दिया, तो भी उसका अत्यंत नुकसान हुआा है! 
अगर वह मुदद जल्दी नहीं उठता, इसलिए आपने उसे पीटा उससे बह जल्ली 
उठने लगा याने नियमितता का कर्म आपने उसे सिखाया। लेकिन उसके साथ 
मयभीतता का दोष भी आपने निर्माण किया । वह दोष सत्रसे ज्यादा भयंकर है। 
आपने उसे भय को तालीम दी । आपने उसे सिखाया कि तुझ्दारे शरीर वो अगर 
तश्लीफ होती है, तो तकलीफ देनेवाले की बात मान लेनी चाहिए । फ़िर वह लड़की 
जो कोई धमकायेगा, उसके वश हो जायगा, क्योंकि आपने उसे मय बी तालीम 
जो दी है। निर्मयता ही सबसे श्रेष्ठ गुण है। इसीलिए, गीता मे सदूगुणों शी 
सूची में “अ्रमयं सखसंशुद्धिः” कहा है। याने अ्मय को प्रथम स्थान दिया द। 
रच-धंशुद्धि! याने चित्त-सशुद्धि को, जो सबसे पहले दर्जे वा गुण माना जायगा। 
दितीय एथान दिया है। क्योंकि उन्होंने सोचा कि यदि निर्मयता मलुष्य में ने हो) 
तो किसी भी गुण का विकास न होगा। सत्यनिष्ठा ठिक ही नहीं सकेगी शरीर 
चित्तशुद्धि भी श्रविक्रसित ही रहेगो । इसलिए लड़के और शिष्य को समकाना ही 
अपना हथियार हो सकता है, उसे मारना-ीटना हमारा इथियार नहीं। ऐसा ईर्ग 
जमाने के मारे शिक्षा-शास्रो मानते है| 

जर माता-पिता लड़के वो पीते है, तो उसके ग्रति उन्हें द्वेष तो नर्दीं रहता, 
-अपुमापना ठे ही वे उसे पोटते है, लेकिन पौटने में कितना मू्खता है। वर जाए 


त्रिवांका -सम-सांधन और अंतिम ध्येय मुक्ति छ्डू 


सोचने से मालूम द्वो,जायगा ॥ सोचने की वात है, माता के उद्र से ऐसे लड़के ' 
ने जन्‍म लिया, जो माता की दर बात मानता है। माता, कहतो है कि वह चाँद 
है, तो बह भी «कबूल करता है कि हाँ, वह चाँद है ओर माता कद्दती है कि 
वह सूरज है,तो वह भी मानता है कि वह सूरज है।! इतनी धर्मनिष्ठ 
रखकर जो लड़का माता के पेट में आये, माता को उसे मारने और पीठने 
की जरूरत पड्टे, यह तो बड़ी विचित्र बात हैं। यह ठीक हैं कि लड़के या 
शिष्य कोई बात नहीं समझ रहे हों, तो उन्हें अच्छो तरह समझा दिया जाय | 
फिर भी यदि वह नहीं समझता, तो माता-पिता या गुरु खुद को कोई सजा दे सकते 
हैं, यही हम मानते है। मनुस्मति तो माताओं ने पढ़ो नहीं है, फिर मी पुत्र अगर 
* कोई गलत काम करता है, तो माता खाना छोड़ देती है। उसका असर पुत्र पर 
होता है। इस तरह आपके घ्यान मै आ गया होगा कि मानव के मानस-शाप्तलर में 
काफो फर्क पड़ रहा है और तालीम के लिए लड़को को मासने-्पीटने की चात अब्र' 
लड़के भी मानने के लिए तैयार नहीं हैं | जाहिर है कि शिक्षण की वह मनो- . 
बूत्ति आज नहीं रही | आज वह सारा विचार बदल गया और स्वतन्त्र विकास की 
आवश्यकता मानव ने ज्यादा महसूस की है । बचपन से ही स्वतन्त्र विकास का मौका 


देना चाहिए, यह बात मनुप्य ने मान ली । 


आज सजा में भी सुधार हे 
तीसरी मिसाल देता हूँ । पहले किसीने चोरी की, तो उसे यह सजा दी जाती. , 
थी कि ह्वाथ काट डाले जायें। लेकिन आज ऐसी सजा देने की बात किसीकों भी 
डसेगी नहीं, रुचेगी नहीं ॥ आज़ तो इसे निरी मूर्खता और मानवता के विरुद्ध 
बड़ा भारी दोप माना ज्ञायगा । मनुष्य हार्थों से सेवा कर सकता है। सेवा-के बड़े 
साधन हाय को काट डालने वा अर्थ है, उस मनुष्य का सार मार समान पर 
डालना ! ऐसी योजना करना निरी मर्खता हैं। आज मज॒ुष्य-ःसमाज को यह वात 
पसन्द नहीं आती । श॒प्त॑णखा राह्लसी ने राम-लक्ष्मण के सामने आकर बेटंगी बातें , 
कीं, तो लक्ष्मण ने उसके नाक-कान काट डाले, ऐसी कहानी रामायण में आती 
है। इस पर आजकल के पढ़नेवाले लड़के भी पूछते है कि यह काम लक्ष्मण मे 


७६ ;' मुदानू-गंगा” 


कर्मों तक ठौंक किया १ फिर उन्हें सममाना पड़ता है कि बह रूपक कै; वह कोई 
मनुष्य वी कहानी नहीं है। राद्सी क्ामवासना है और .ठसे विरूप करने ञ 
मतलब है, किसी तरह उसका आकर्षण न रहने देना। इतना ही इस कया गे 
मतलब है । रह है 

दुनिया मैं आज लोगों के मन में फाँसो की सजा रद्द करने की" बात उठदी 
है । यद्यपि इसके अनुकूल श्रमी तक मानव का निर्णय नहीं हुआ लेकिन 
शौघ्र ही हो जायगा और फॉसी वी सजा मानवताहवीम मानी जायगी ः 


मानव के मानस-शासत्र का विकास न 

एक जमाना था, जब कि स्त्रियों को साधारण जड़ वस्तु माना जाता था। 
पुरुषों की मालकियत वी चल्तु में उनगी गिनती थी। इसीलिए. जहाँ इुधिटिर 
चूव मे द्वार गये, तो उन्होंने द्रौपरी को भी अरपैण कर दिया, जैसे अन्य चीरें 
बा अर्पण किया था । फिर जब द्रौपदी को हुःशासन भरी समा में खींच लग 
तो उसने -खड़े होकर भीप्स-द्रोण से सवाल पूछा। तो भीष्म, होण, विद 
विश्मित हो गये, उत्तर ठे नहीं पा रहे थे । उनके सामने धंर्मसंकट खड़ा हुआ। 
आज के लड़कों वो यह सुनकर श्राइचर्य होगा कि आखिर भीष्मद्रोय ग्रे 
यई सवाल क्यों कठिन मालूम हुआ १ यद तो त्रिलकुल आसान सवाल डै। 

इसलिए मानव का,मानस-शास्त्र बदलता शाया है। उसका विकास हुआशरा है। 

» 7 सत्ताविभाजन द्वारा सत्ताभिलापा का नियन्त्रण 

* मेनुप्य श्रपनी दृत्तियों या भी उत्तरोत्तर नियन्त्रण करता शआ रहा है और 
« फ्लेबाला है, यह पहली सममले बी बात है। दूसरी वात यह हैकि मठुस 
: में कैसे मोग-ऐडबर्े बी वृचि दे, वैसे दूसगे शतियाँ भी मौजह हैं। केवल मो 
हो नहीं, घ्मचासना और घर्मप्रेस्णा भी मनुष्य मैं बड़ी बलवान होती है 
भर्मओेस्या को प्रधान पद देवर वासनाओों वो उसके अंकुश में रखने वी झऋरीं 
- अनुष्प गो पजली चाहिए और -उसे बइ उत्तरोत्तर सूजेगी ही। मल॒प्प गी प्रेस्टा 
है उसमे बदती है कि भोग ऐड्वर३ वी मानव में स्थित बृत्ति वो प्रधानताई 
मिलनी चादिए । उसे दिशछित ने दोने टेवर कुटित बरने का राला देँदना 


ब्रिदर्य का सम-साधन और प्रंतिम ध्येय मुक्ति छक 


चाहिए,। आज मनुष्य को धर्म-चुद्धि का यद् रास्ता सूमता है कि सत्ता बॉट दें ओर . 
मोग सब्रकी समान रूप से मिले ! वह ऐसी कोशिश करे, तो भोग-बासना निय- 
न्त्रित और कुठित हो जायगी। फिर उसे रुत्ता को आंत भी न रहेगी। ये 
दोनों बातें आज वी सरवार मानती है। इसीलिए उसने हरणक वो वोद का 
आधिकार दिया है, इसका मतलब्र सत्ता सत्रमे विभाजित करने का आरम्भ कर 
दिया है। लोग जिसे चुनेंगे, वर नौकरी करेगा और लोगों क्यो सेवा करेगा। जो 
चाहे, वह सत्ताधारी कहलायेगा, पर उसके हाथ में सेयरा करने वी ही सत्ता रहेगी, 
ऐसा विचार लोकशाही में मान्य हुआ। 

लेकिन केवल वोट मिल जाने से सत्ता विभाजित नहीं होती | इसलिए हमारी 
फोशिश जारी है और वास्तव में सत्ता हरएक मनुष्य में विभाजित हे जायगी। 
इसके लिए आन्दोलन हो रहे है। भूदान-आन्दोलन भी उसीका रास्ता दे। इम 
चाहते है, हमारी कोशिश है और स्वोदय को नींव है कि इर गाँव में सचा बेंदमी 
चादिए । गाँव में क्या ब्रोयेंगे और क्या नहीं बोयेंगे ! गाँव में कौन-सी वस्तु लाने 
देंगे और वौन-सी रोकेंगे, इसकी सारी सत्ता गाँव में होनी चाहिए । गाँव को तालीम 
देने की योजना भी गाँववालों को ही करनी चादिए । ऊपरवाले सिर्फ सूचनाएँ दे 
सकते है। अधिकार गाँववालों का ही होना चाहिए और जैसी तालीम बे ठीक सममें॥ 
दे सकते है । गांव का न्याय गाव में ही होना चाहिए | गांव का झगड़ा गांव 
के बाइर हरगिज न जाना चाहिए। मेरी तो यहाँ तक राय है कि कोई अपील 
भी न होनी चादिए | दो गांवों के बीच रगड़ा हुआ, तो गांव के बादर' बात 
चली जायगी । परंतु यदि गांव के अंदर ही बात हुई, यहाँ तक कि यदि गाव के 
अंदर घोई खून भी हुआ, तो भी गांव के लोगो को ही उसका न्याय फझरता 
चाहिए । चाहे उसके होने में कुछ देर लगे, लेक्नि आखिर यह करना 'ह्वी 
होगा । वोठ का हक तो सत्ता-विमाजन का आरंभ मात्र है, पर उसकी पूर्ति तो 
तत्र होगी, जत्र ग्रामराज्य खापित होगा और गाँत्र के लोग उसमें हिस्सा लेंगे । 

स्वार्थ-नियंत्रण के लिए सुखन-साधनों का वितरण 

जिस तरह मनुष्य की सत्ता-चासना को नियंत्रित और कुठित करने का याला 

है, सत्ता का विभाजित हो जाना और हरणक को इसका निश्चित विश्वास होता 


छंद... भूदान-गंगा 


कि सत्ता का एक अंश हमारे पास पड़ा है; उसी तरह हरएक मै विद्यमान खार्ष 
बुद्धि वो नियंत्रित और कुंडित करने वा उपाय कै; मनुष्य के सुख के सामान्य हा 
सब्वों समान रूप से मुहस्या करने का प्रयन करना। मनुष्य के कुल स्वाथ वा 
आधार जमीन पर ही खड़ा है। इसीलिए हमने जमीन से शुरू किया और कह कि 
कि हरएक वेजमीन वो जमीन मिलनी ही चाहिए.। उसका हक मल्य होना है 
चाहिए यह एक विलकुल बुनियादी विचार है; जो हम समाज के सामने रस सटे ६। 
आज जिनके हाथ में सरवारी सत्ता है, उनका और दूसरों का भी; , जो उनके 
खिलाफ अपनी राजनैतिक पार्टी बनाकर खड़े हैं, यह आम विचार चलता ६ ड्ि 
जमीन वी “सीलिंग” बनायी जाय | ज्यादा-से-ज्यादा कितनी जमीन रख सकते ५ 
कान्‌न मे उसका स्तर निश्चित किया जाय और बाकी का ब्ॉँट दिया जाय। कोई 
२० एकड़ की थात करते है, वोई ३० एकड़ की करते हैं; तो कोई ४० एकई ;। 
पात करते हैं। इसका मतलब यह दै कि भूमिहीनों को बोई भूमि न मिले, सवे 
धमेडिल क्लास! ( मध्यम वर्ग ) को मिले और गरीब वैमे ही रह जायें। स्व 
हम कहते है कि जमीन वी काशत करना जाननेवाला हरएक व्यक्ति अगर काश्तवला 
चाहता है, तो उमे हिसाव से उसके हिल्‍्मे में आनेवाली जमीन देनी ही पढ़ेगी। 
उमके बाद यदि ज्यादा जमीन नहीं बचती, तो न बचे | उसकी दम कोई चिंता 
नहीं कर सकते । गाँव में जितना कुछ अनाज पैदा हुआ हो, उसके ग्रमाँ र् 
हरणक को कम-से-क्म क्तिना अनाज मिले, इसका गशन परना चाहिए थां। वेब 
३० एकड़ का सीलिंग बनाकर हिन्दुस्तान वी ३० करोड़ एकड़ जमीन इस पर 
ए> करेड़ परिवार में मरँट जाय, तो हिन्दुस्तान वी समस्या इल नहीं होगी । ३०रै९ 
एड जमीनवाले अगर एक करोड़ लोग हिंदुस्तान में हो जायें, तो, हिल्दुस्तान मी 
उत्फर्ष नहीं हो सकता, उससे भूमिदीनों वा समाधान नहीं हो सकता। ड्म्ले 
साम्ययुम नहीं आ सकता और ने भोगवासना या ही नियस्त्रण हो सत्ता है 
शेना तो यह चाहिए कि गाँव में जो भी जमीम है, वह गाँवमर में ई१ 
. ,आप। हस्पक यो उसके परिवार के मुताबिक जमीन मिले। सब मिला | 
परें या अलग खलग, यद तो गाँवयाले दी तय करेंगे; लेकिन मालवियत दिीर 
- मे रेगी। मालरिया सोच थी ही रदेगी। कोई मलुष्य प्यामाहों और ड्ो 
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पानी मिलने का हक है, तो वद मिलना ही चाहिए | बसे ही जो जमीन माँगता . 
है, उसे उसके हिस्से की जमीन मिलनी ही चाहिए, बशर्तें बह उस जमीन को 
काएत करने को तैयार हो। इस तरद्द से जमोन से तो आरंभ करते हैं, लेकिन 
बाकी की बहुत-सी वस्त॒ुएँ, जो मनुष्य के लिए जरूरी है, सत्रक्ो समान भाव से 
मिलनी चाहिए, यह हमारी मॉग है। इससे मनुष्य की भोगवासना कुंठिते होगी । 


धर्मार्थकामाः सममेव सेव्याः 


समान भाव से बेंटने का मतलब यह नहीं कि गणरिणत को समानता दम चाहते 
है। हम तो बुद्धि की समानता चाहते हैं। इसमें कुछ कम-जेशी होगा, पर जैसे 
परिवार में होता है, वैसे ही होगा | परिवार में १० शेटियाँ हैं ओर खानेवाले 
पॉच मनुप्य हैं, तो गणित के हिसात्र से सबको दो-दों रोटी नहीं बॉय्वे | हरएक 
यो जितनी जरूरत होती है, उसी हिसात्र से मिलती है, किंतु सत्र मिलकर खाते हैं । 
पश्चार का यह न्याय ही हमें गांच और समाज को लागू करना है। भोग-वासना 
को नियंत्रित करने का यही उपाय है। इसलिए, यत्रपि हर प्राणी मे सत्ता और 
भोग की इच्छा कुछ-न-कुछ होती है, तो भी उसका निरसन करने की पूरी 
शक्यता मानव में हैं। ल्‍ 

शास्मकारों ने कहा है : “घर्मार्थवामाः सममेव सेब्याः” धर्म, अर्थ और 
काम का सेवन सबको ,एक साथ मिलकर ओर समान भाव से करना चाहिए | यह 
नहीं हो सकता कि चंद लोगों को धर्म की तालीम मिले और चंद लोगों को नमिले। 
सब्रको धर्म की तालीम मिलनी ही चाहिए ) धरम रत्म की प्राति हरएक को होनी 
चाहिए. श्रौर हरएक को शुण-विकास का मौका मिलना चाहिए । धर्म का समान माव 
से सेवन करने का मतत्ब यही है। अर्थ का समान भाव से सेवन करने का मतलब 
यह है कि हरणएक को जीवन की आवश्यक चीजें समान भाव से मिलनी चाहिए। 
कुछ थोड़ी-सी विपमता रहेगी, परन्तु पाँच अंगुलियों मे जितनी विपमता रद्तो है, 
उतनों ही, उससे अधिक नहीं । इसी तरह कामवबासना का समान रूप से सेवन 
करने का मतलब है कि हरएक को कामवासना का उचित मर्यादा में भोग क्‍्खे 
का अवसर मिलना चाहिए, | “धर्मार्थंकमः सममेव सेच्याः” यह सामाजिक जीवन 


करण भूदान-गंगा 


का सूत्र है। इस तरह घर्मशित्तण, अर्थ-लाभ और काम-ठसि की ऐसी योग्ना 
हो जाय, तो समाज की बहुत सारी समझाएँ इल हो जायेंगी। इसके अलग 
काम-बासना, अर्थ प्रेरणा का समान रूप से विभाजन करने के बाद समाज को वह 
तालीम टेनी चाहिए कि अर्थ ओर काम व॒च्छ वल्लुएँ हैं, मुख्य वस्तु नहीं है। 
मुख्य वलु तो यह है कि हरणक को आत्मा का दर्शन हो, जिसे हम 'मो्ं कहो 
हैं। बह सब्रझे हासिल हो और सयर उसके लिए कोशिश करें । * 


समाज मोक्षपरायण बने पं 


पहली ब्रात यह है कि समाज को मोक्ष-परायण बनाना चाहिए, धर्मोर्थवाम 
परापण नहीं। याने अंतिम ध्येय धम्मार्थ-काम-सेवन नहीं, मोक्त-प्राति ही है। 
इस बात का समाज के सामने हमेश[ श्रादर्श होना चाहिए. । दूसरी बात गई 
कि धर्मार्थ-काम के समान सेवन की योजना समाज में होनी चादिए। इस तीगो 
के सेयन का समान मौका सत्रको मिलना चाहिए. | तोसरी बात यह है कि मान 
स्रमाव दिन-चदित बदलता रहा है और हम उसे उच्चित दिशा में बदल सी 
हैं, ऐसी निछा हममें होनी चाहिए ओर वैसा पुरुपार्थ हमें करना चाहिए । 

सामाजिक जीवन के लिए ये तोन प्रशर के आधार अत्यंत सुब्यवर्खित 
आधार हैं; ऐसा हम समभते हैं । खयज्य-प्रात्ति के बाद हिंदुस्तान को अपना समा३ 
बनाने का मौका मिला है, यह हम लोगों का बहुत बड़ा माग्य है। हमे अरे 
पुरुषार्थ करने का मौका मिला है, तो जिस दिशा में हमे काम करना है, उसवा पई 
एक चित्र हमने शथ्राज आपके सामने रखा | 
वालेश्वर 
इनर-ध५ 


चर्खा । अहिंसक क्रान्ति का कण्डा ४१३१ 


गांदीजी के साथिव्रो ने राष्ट्र के सामने यह योजना रखी है कि “गांधीजी-की 
स्मृति में हिन्दुस्तान का दर व्यक्ति अपने हाथ को कती एक लच्छी सूत समर्पण" 
करे ।! उसके अनुसार आज यह १२९ फरवरी के दिन, जब्र कि गांधोजी की अस्थियाँ 
भारत की नदियों में प्रवाहित की गयी थीं, हम यहाँ परमेश्वर को प्रार्थनापूर्वक 
अपनी सत्नांजलि श्र्पण करने के लिए इकट्धा हुए है । आज मुझे सात साल पहले 
का बह दिन याद आ रहा है, जत्र कि पवनारमे हमारे झ्राश्रम के सामने घामनांगा! 
में वे अ्रत्थियों प्रवाहित की गयीं और हजारों लोगों के सामने ईश्वर को साक्ठी रख- 
कर हमने प्रतिशा की थी कि 'जो आदर्श हमें बापू ने सिखाया तथा जो श्रपने इस 
टेश के ऋषि-मुनियों का तथा दुनिया के सब वली और पैगम्बरों का आदर्श है, हम 
उस आदर्श पर चलेंगे ओर उसके झनुसार भारत में सर्वोदय-समाज बनायेंगे |” 
इस तरह की मानसिक प्रतिशञा हमने इसी दिन की थी । उस घटना को श्रभी सात 
साल हुए ह। आज हम इसी प्रतिशा की पूर्ति में पेदल धूम रहे हैं | 


एक के पोपण के साथ दूसरे का शोषण न हो 


देखने की बात है कि हमें दुनियामर में जो समाज बनाना है, उसकी मुख्य 
चल्तु क्या होगी ? जाहिर दे कि आज सारी दुनिया में पड़ी कशमकश है, सर्वन्न 
अशान्ति का डर फैला हुआ है। कभी 'कोह्ड बार (ठंदी लड़ाई ) चलती है, 
तो कर्मी 'कोल्ड पीस! ( टंदी शान्ति ) | दोनों कोल्ड-ही-बोल्ड हैं और सारी 
दुनियां एक राह की तलाश में है, जिंसले दुनिया में सबको विकास का मौका मिले 
ओर शान्ति स्थापित हो । ऐसी भूख आज सारी दुनिया को है। फिर मी आज 
दुनियां की जितनी भयभीत दशा है, शायद ही उतनी कभी रही होगी। आखिर इस 
अश्यान्ति का मूल कारण क्या है ? यद जब हम देखते हैं, तो ध्यान में आता है कि 
मनुष्य ने अ्रपना मूल कर्तव्य नहीं पहचाना है और वह दूसरों के शोपण पर अपना 


घर मुदान-संया 


पोंउण करना चाहता है| यह बहुत ही भवानक जीवन की रचना मानी जायगी | 
जैसे जंगल का कोई जानवर दूमरे जानवरों को खाकर जीता है, वेंसे ही ग्रगर मानव- 
समाज में भी एक के शोपण पर दूसरे का पोपण चलता रहा, तो वह बहुत हा 
भयानक रचना होगी । फिर वह 'मानव-समाज' नहीं कहा जायगा, पशुतुल्य होगा | 
पशु से भी बदतर उसकी अवस्था होगी । 'मानव-बुद्धि! के साथ जद्दों 'पशु-दृदय 
आ जाता है, वहों दोनों मिलकर समूल नाश ही कर डलेंगे। यह अवश्था बहुत ही 
खतरनाक होगी | इससे बचने के लिए. जोवन का ऐसा तरीवा हढ़ना चाहिए, 
जिसमे किसी मनुष्य के पोषण के साथ दूसरे क्सीका शोपण जुड़ा नहो। शने 
इमारे शास्त्रकारो ने 'अ्रविरेध' माम दिया है। उन्होने हमारे सामने एक सूत्र राह: 
“सर्वेपाम अविरोधेन ।” किसीके विरोध में न जाकर हमे अपनी जीविवा 
चलानी चाहिए। 


अविरोधी उत्पादक श्रम 


आजकल रा्ट्र-राप्ट्र के बीच के व्यवद्वार के लिए. (20-6४887006' शब्द 
चल पड़ा है। उसका श्र्थ यही है कि एक के साथ दूसरे का अविरोध हो; 
की "पुष्टि में दूसरे वो 'त॒ष्णि मालूम हो | इसके लिए, यही उपाय होगा हि जे 
भी मनुप्य खाता है, वह उत्पादक परिश्रम, शरीर-परिश्रम करे। रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
ने कहा था कि हम सत्र लोग “डिहाइड” करते है, “मल्टिप्लाय” नहीं करते । 
याने सम्पत्ति का विभाजन तो करते है, खाते तो है, हर कोई अपनी सम्पत्ति वो क्षीण 
फरने मे अपना योग दे रहा है, लेकिन सम्पत्ति वी बृद्धि में, उसकी पैदावार 
में बोई भी योग नहीं टेता। आप देखेंगे, आज़ विद्यार्थी बेवार हूँ। वहां जाता 
कि विद्यार्थी तो (विद्यार्थी ही हैं, अध्ययन कर रहें टे, उन पर उत्पादम की 
महीं है । किन्तु अभी वे उत्पादन में हिल्सा नहीं लेते, व्यापारी माँ 
डसादन मे हिस्सा नहीं लेते, पुलिस मियाही, मिक्लुक योगी, सन्यासी, यति, भक्त 
सेनकेसय उल्ादन में हिस्सा नहीं लेते। बीमारों और बच्चों वो तो अनुत्पटक 
अपन जिताने का अधिकार है ही। इस तरद से कुल मिलाकर बहुत थोड़े लोग 


रद्द जाने ० २2242 25 गे 
+ हे ७ जो उचचादन का भार उठाते हं ओर वारी के लोगों वा शक उतरे 


घ? हि मलूदान-गंगा 


लाल माई मशंख्वाला, जो हमेशा बीमार रहते थे, हमेशा चर्खा चलाते थे। 
प्रवासी और मुसाफिर भी उसे चला सकता है। किसान खेत पर जाना चाहता है 
कि'बारिश शुरू हो जाती है और १५ मिनट वह रुक जाता है, तो इन १५ मिनयों 

- मे वह भी चर्खा चला सकता है। चर्खे को छोड़ और कोई ऐसा सादा श्रौजार 
"हम तो नहीं जानते, जिससे जो पैदावार हो, उसे हर कोई शरीर पर धारण कर 
सके | अगर द्वाईस्कूल और कॉलेज के छात्र ओर शिक्षक यह म्रत्॒ ले लेंकि 
सभी स्वावलम्बी बनेंगे ओर अपने बदन पर इससे बना हुआ कपड़ा ही पहनेंगें॥ 
तो इरएक व्यक्ति अ्रहिंसक क्रांति का प्रतीक बन जायगा। प्रत्येक व्यक्ति कहने 
खगेगा, “चौब्रोर्सो घण्टे मेने क्राति को पहन लिया है। सोते हुए और जागते 
हुए भी क्रांति मेरे चारों ओर है; यह मेरे हाथ का बना है, इसका यूत मैंने 
काता है।” इस तरह हरणक बच्चे के हृदय में क्राति की भावना पैदा द्वोजायगी। 
इसीलिए गांधीजी ने इतना आसान साधन हमें दिया है। श्रतः उनकी स्मृति में 
इर साल हम प्रतीक के तौर पर एक लच्छी दें, जैसे एक ही बोट देते हैं। राह 
को उपासना के तौर पर गांधोअ, की स्मृति में हर साल अपने हाथ की बंतो 
सिर्फ एक गुंडी अर्पण करना है। इसमें हर कोई हिस्सा ले सकता है | 


चर्खा हमारा आधार 


गावीजी ने हमें जो तालीम दी, यह चर्खा उसको मिशानी है। उन्होंने 
आखिरी दिन तक सूत काता और कट्दा कि “चर्खा हिन्दुस्तान को बचायेगा' । उनरी 
इस पर बड़ी मजबूत भ्रद्धा रही । जब कभी इमने उनसे इस विषय पर बात वी 
और निराशा के मौके भी आये--शथ्राजादी की लड़ाई में कितने ही ऐसे 
मौके श्राये, जय कि 'देश पस्तहिम्मत हो गया? ऐसी भी श्रावाज झयौ--तब गांधीजी 
फटने: (निराशा वी क्या बात है ! चर्खा है ही | इसमे हिम्मत है, ताकत है। मान 
लोजिये फि योई रिवाल्थर और राइफल लेवर हमला करने आये, तो हम सत्र 
आईं को इक्ड्ा कर चर्सा बा्ेंगे और गोली क्‌ सामना परेंगे। हमने 
सरेंगे शरीर ने मणेंगे । यद चर्सा हमे मदद देगा ।” घुद्ध भगवान्‌ के एक अनुसावी 
थे पदानी दे। दे मशन्‌ थे। उन्होंने दरिद्वता का अत ही ले लिया था; पैसे पा 


चर्खा : श्रहिंसक क्रान्ति का भण्डा मर 


संग्रह करते द्वी नहीं थे | पत्नी को इसका बड़ा खेद था। उसने देखा कि मृत्यु 
का समय थआ गया, फिर भी उन्हें शाति नहीं। पत्नी ने कहा, आप मेरी फिक्रम 
करें, बढ़े प्रेम से निश्चित्त हो भगवान्‌ में लीन हो जाइये। मेरे पास चर्खा है, 
इसलिए मेरी चिन्ता का कोई कारण नहीं है।? 
हमारे शास््रकारों ने हरश्क को यजोपबीत पहनने के लिए कट है । उसमें 
विधि यह थी कि वह यशेपवीत अपने दाथ के कते सूत का हो या नहीं तो विधवा 
के हाथ के कते सूत का हो । इसका मतलब यही था कि घर-ैठे बहनों को उद्योग 
मिल जाता था | लोग कहते हैं कि यह तो यंत्रन्युग आ्राया है। पर बावा पैदल 
घूमता है, उसे कोई रोकता नहीं शरोर लाखों एकड़ जमीन उसे मिल गयी है 
यंत्रन्युग में मी में दिल्‍ली में था, तो चकक्‍क्री पीसता था | यंत्र-्युग था, इसलिए, 
अक्यी ने इनकार नहीं किया कि में झाय नहीं बनाऊँगी। चक्‍की से श्राय इस 
युग में भी घनता है | इसो तरह चर्खे से दूत भी इस युग में बनता है | 
हिन्दुस्तान की मुख्य शक्ति हाथ 
हिन्दुस्तान की मुख्य ताकत हाथ है | हम लोगों को सिखाया ही यह गया कि 

भाई, दो हाथ है | दो और मिल जायें, तो चार हो जायेगे--चतुर्भुज बन जायेंगे 
ओर अगर चार मिल जायें, तो अष्टमुन बन जायेंगे । ऐसी अनन्त शक्ति 
हिन्दुस्तान में है । श्रत् अगर द्वाथ की वह शक्ति बेकार पड़ी रहेंगी ओर हम 
यंत्र-यंत्र जप करेंगे, तो यत्र के जप मात्र से कोई काम नहीं होगा। लेक्नि 
चर्खो द्वाथ मे ले लें ओर कपड़ा बनाते जायें, तो उनके हाथ में ऋ्रम-शक्ति 
भी रहेगी। थआआप इस दृष्टि से ही इस चलें वी तरफ देखें कि एकतों 
वह अविरोधी श्रम का प्रतिनिधि है, जिसकी बदौलत दुनिया को हिंसा से 
मुक्ति मिलनेवाली है! दूसरी दृष्टि यह कि जो सामने बड़ा भारी झुग आया है, 
जिसमें एक मनुष्य दूसरे के शोपण से अपना पोषण करना चाहता है, उसके 
खिलाफ होनेवाली क्रांति का यह प्रतीक है । इस इृष्टिसे आप देखेंगे, तो यह 
कल्पना आपको दृद॒यंगम होगी ओर उससे देश का रूप पलट जायगा'। 

भद्गक 5 


, सालीम की योजना १४५१ 


, आजकल शित्ञा के विपय मे लोगों में काफी मंथन चल रहा है । सोचमेवाले 
चिन्तन में पड़े है; लेकिन बात त्रिलकुल सरल है। अपनी बहुत सारी जनता 
देहातों में रहती है । इसलिए आम जनता की तालीम देद्गाती दंग से होनी चाहिए 
जिससे देहात वी उन्नति हो । जो लोग शहरों में रहते हैं, उनकी दृष्टि मी झमों 
न्मुख रहे, उनके ओर ग्रामो के बीच अच्छी तरह सहयोग हों, इस प्रवार वी 
तालीम शहरवालों को मिलनी चाहिए । अगर यह हो कि शहरवालों की तालीम 

एक दंग से चले और म्रा्मों की दूसरे ही दंग से और दोनों मे विशेध रढे। तो 
बद्द विरोध देश के लिए. खतरनाक होगा। 


जीवन की मूलभूत समता 


दैंमे देखा जाय, तो जिन्दगी का बहुत सारा अंश सबके जीवन में समान होता 
है, चाहे बह शहर वी जिन्दगी हो, चाहे देहात की । पंचभूर्ता का जो परिणाम गति 
बालों पर होता है, वद्दी शददररवालो पर भी । उसमें कोई फर्क नहीं होता। खच्छ 
इवा कौ जरूरत शदरवालों ओर गाववालो, दोने। को समान रूप से है और छोनी 
चाहिए । सष्टि के साथ सम्पर्क दोनों के लिए लाभदायी है। यद्यपि शहरवालों 
के लिए यट बात जग बटिन है, तो भी यह इन्तजाम उनके लिए, भी शोना 
चादिए। श्रासेग्य शाख वी आवश्यकता दोनों के लिए. समान है। यह ठीक 
दे कि शहस्वालो के लिए श्रागेग्य की दृष्टि से एक इंतजाम फरलना पड़ेगा, तो 
गारणनों के लिए दूगग शन्तजाम; लेक्नि आगमग्य की जरूरत दाना कै लिए 
गणाने ही होगे । परम्पर सहयोग, प्रेम, स्याग-सावना श्रादि धर्म-विचार दोनों वें 
लए समान लागू ६ । इनना ही फर्द होगा कि गाँवों मे जीवन थी बुनियादी 
जय दनंगी, शमलिए प्रामीण लद॒वों वी तालीम अ्रत्मन्त राहज माय से ऐऐग 
7 शाम मे बुनियादी चोर्जे न बनेंगी, गोण चीजें बनेंगी, इसलिए यहाँ 


वालीम की योजना घर 


तालोम में उन चीजे। पर आधार रखना पड़ेगा, तो उस तालीम में कुछ गौणता 
आ जायगी। यह जो गौणता शहर के शिक्षण में आयेगी, | बह वहाँ के जीवन - 
में ही होने के कारण उसे तब तक टाल न सकेगे, जब तक कि शहरों को भी हम 
आमों के समान रूप नहीं दे सकते। 
सष्टिपूज़क गाँव, आमोन्‍्मुख नगर 
शहर को तालीम में थोड़ी गौणता रह जायगी, यह हम कबूल करते ह्न। 
किन्तु उस गौणता की पूर्ति भो हो सकेगी, श्रगर दो बातें उतमे हों। एक तो 
शदरियों का मुँह गाँवों की तरफ हो और दूसरी, विदेश कौ जानकारी वे काफी - 
रखे। शहरों से यह अपेज्ञा जरूर की जायर्गी कि वहाँ के लोग विटेशी भाषाओं 
से कुछ परिचय रखें। इसलिए उन भाषाओं मे जो नयी-नयी चीजें आ्रा्थेंगी, उन्हे 
वे अपने साहित्य में लायंगे, यह आशा उनसे जरूर की जायगी। श्रगर उनकी 
दृष्टि ग्रामोन्मुश्न रही, तो ग्रामीणों को सेवा करना वे अपना धर्म सममभेंगे। मैने 
सूत्र ही बनाया था कि 'ग्रामीण होगे सृष्ट्पूजक या परमेश्वर्सेबक और शहर के 
लोग होंगे आमससेत्रक'। अगर यह दृष्टि रही, तो दोनों खानों का इस तरह 
विकास किया जा सकता है कि एक दूमरे की पूर्ति मे एकदूसरे मदद दें। 
हर गाँव में विद्यापीठ ५ 
मेरी कल्पना है कि हर गाँव में सम्पूर्ण तालीम होनी चाहिए. | जिसे हम 

धयुनिवर्सियी) या 'विद्यापीठों कहते है, वह हर गाँव में होना चाहिए.। क्योंकि 
हरएक गाँव, चाहे वद कितना भी छोटा हो, सारी दुनिया का प्रतिनिधि है और 
कुल दुनिया थोड़े में वां पर मोजूद है। इसोलिए वहाँ पूरी तालीम मिलनी 
चाहिए. । प्रश्येक गाँव का सृष्टि के साथ प्रत्यक्ष सम्बन्ध है, इसलिए, मनुष्य को 
सब तरह से वहाँ साष्टि-विजान हासिल हो मकता है। अर्॑ख्य प्राणो, पत्ती, पशु 
आइढि के साथ सम्पर्क रता है । इसलिए मानव के लिए प्राणिशाश्न का पूरक शान 
वहाँ मिल सकता है। वहाँ खेती होगी, कपड़ा बनेगा, रास्ते बनेंगे और आमोद्योग 
होंगे । इसलिए, उन सब्र चीजों के जरिये और उन चीजों के लिए, इस ज्ञान 
की जरूरत है। वह सास जान आराम में प्राप्त होना चाहिए और हो सकता है। 


च्ट भूदान-गंगा 


ग्राम में प्राचीनकाल से मानव-समाज चला आया है। अतः वहाँ इतिहात भी 

* मौजूद है और समाज-जान भी। शहर में जितना एक-दूसरे से आता है, ग्राम में 
उससे ग्रधिक निकट ,समर्क आ्राता है। इसलिए बहाँ नीतिशाल और पर्म- 
शास्त्र बहुत विकसित हो सकता है।. शआ्रात्मा की. व्यापकता, एकडूसरे के साथ 
सहयोग करने वी घृत्ति, सत्य-निष्ठा आदि जो नीति-धर्म हैं, वे आम में अच्छी तरह 
प्रकय हैं। पद, नक्षत्र, तारे आदि आकाश में दीखते हैं, शायद्‌ शहरों में उनका 
प्रकाश अच्छी तरह पहुँचता न होगा | इसलिए, गाँवों मै कान्य-साहित्य वा जितना 
ब्िकास हो' सकता है, शायद उतना शहरों में होना मुश्किल है । 


सज्जन ग्रामनिपष्ठा वढ़ायें 


हम आजफ्ल के शहरों मे व्याम और वाल्मीकि ऋषि की कल्पना ही नहीं 
कर सकते | उनकी वल्पना तो आर्मों या ग्रार्मों के नजदीक दी कर सकते है। मर 
आओर श्यागी पुरुष--जो जंगलों के जानवरों से लड़नेवाले होते ह--तो ग्रार्मो मे ही 
हो सकते दै। इसलिए पराक्रमी धुरुपों बी सेवा आम से ही मिल सकती है। राष्ट्रों 
यी सेनाओं के सैनिक ग्रार्मों से ही मिलते श्राये है । सवाल इतना दी है कि इतना 
* मत होता कै तो आम में तालीम देने के लिए, जरूरी सारा सरंजाम क्या हम गाँव 
में नहीं बना सकते १ इसका उत्तर है, ग्रार्मो की चीजों में से कुछ सरंजाम दम 
गाँव में बनी ही सकते हैं । लेकिन बहुत ज्यादा सरजाम ढी नहीं, निरीक्षण श्रौर 
प्रयोग वी श्रधिक जरूरत सटेगी । इसलिए कभी-कभी ग्रार्मों के लड़वों वो शेर 
वी युनिवर्सिसी मे जाकर भी कुछ थोड़ा देखने का मौका लेना पड़ेगा। ये ही 
शदसवार्लों को भी ग्रार्मो में जाकर वहाँ की कुछ चीजें सोखने का मौका श्रायेगा 
लेकिन इस सबके लिए मेरी निगाह में जो बहुत जरूरी चीज है, वह यद है कि सजञत 
ओर पिद्वान्‌ जन गाँवों में रहना पसन्द करें । सत्पुम्रषों में ग्राम-मिष्ठा बढ़ने से दो 
पाम होगा, यट और झिसो दूसमे रीति से न दोगा | सुनिवर्मिटी के लिए जरुरी 
चीज गो यही है कि गाँव-गाँव मे. कुछ सज्जन विचार का अनुशीलन फरनेयाले 
मौजूद पैद हैं।। कम-मे-क्म एक-एक सघन एक-एक गाँव में आकर रदने लगे, तो 
उस गाय के लिए तालीम का इन्तजाम करना किसी तरइ से कठिन नहीं होगा । 


चालीम की योजना. * सह, 


संन्‍्यासी चलतो-फिरता विद्यापीठ 


इसके अलावा मिन्न-भिन्न प्रझर का ज्ञान, जो गाँव वां कोई व्यक्ति या 
गाँव वा सज्ञन भी प्रात नहीं कर सकता, गोँवों को मिले, ऐसी भी 
एक योजना हमारे पूर्वजों ने की थी। उसे हमे भी जारी करना होगा। बह ऐै, 
परित्राजक संन्यासी' की योजना। संन्यासी गाँव-गांव घृमता रहेगा ओर २-४ 
महीने किसी एक स्थान में भी रहेगा, तो उसका पूष् लाभ गांवों को मिलगा। 
बह सार दुनिया का और शआरात्मा का ज्ञान सबको देता ही रहेगा। संन्यासी मानें 
ध्वाकिंग युनिवर्सिटी! ( चलता-फिर्ता विद्यापीठ ), जो हर गाँव में खेच्छा से 
जायगा। बह विद्यार्थियों के पास खुद पहुँचेगा ओर मुफ्त में सबको तालीम देया (* 
गाँववालें उसके लिए. साजिक, खवच्छ, निर्मल आदर देंगे । इनके अलावा उसे कुछ 
भी जरूरत नहीं | उससे जितना भी ज्ञान मिल मकता है, याँववाले पा लेंगे। शान 
प्रात करने के लिए. एक भी कोड़ी या पैसा खर्च करना पड़े, इससे अधिक दुःखब- 
दायक घटना कोई नहीं हो सकती । जिसके पास ज्ञान होता है, उसे इस बात की 
अत्यन्त प्याम रहती है कि दूसरो के पास वह ( शान ) पहुँचे । उसे भूख होती है 
कि उसका ज्ञान दूसरों के पास जाय । बच्चे वो माता के स्तनपान की जितनी इच्छा 
होती है, उतनी ही इच्छा माता को भी बच्चे को स्तमपान कराने की होती है; क्योंकि 
उसके स्तनों में दूध भगवान्‌ ने भर दिया है। कल अगर यह हो जाय क्रि माताएँ 
लड़के से फीम लिये बगैर उन्हे दूध न दें, तो दुनिया की क्या हालत होगी ! 


वानप्रस्थ शिक्षक 
ऊंचे ज्ञान के लिए. शहर की युनिवर्सियो मे जाना पड़ेगा । वहाँ सौ-सी, दो-दो 
सौ रुपये खतरे किये बगर कुछ हो ही नहीं सकता । समझने की जरूरत है कि इस 
तरदद पैसा खर्च कर जो ज्ञान प्राम होता है, वह ज्ञान ही नहीं होता । पैसे से 
खरीदा नान अनान! ही है। प्रेम और सेवा देकर ही झ्ञान प्रात हो सकता हे । 
इसलिए, जो ज्ञानी पुरुष यॉव-गोंव घ॒मते हो और वे जिस गाँव में जायें, उस गाँव 
के लोग प्रेम से उन्हें २०४ दिन ठहग लें । उनदी मक्ति करें और उनके पास जो 
ज्ञान मग के; उसे हासिल करें, यही योजना हो सकती है। जैसे नटी अपमे-आप 
दर 


२० प भूदान-गंगा 


लोगों की सेपा के लिए गाँव-गाँव दौड़ी जाती है, जैसे जड़्लों में खान्पीकर आपने- 
अपने थों मे दूध-मरकर गायें बच्चों को पिलाने के लिए अपने-आप दौड़ी चली 
आती हैं, उ्तो तरद ज्ञानी पुरुष सी गाँव-मगाँव में ज्ञान लेकर दौड़ेंगें | 'परिशाजकों 
की यह रुस्था किर से खड़ी होनी चाहिए । -इस तरह हर गाँव में झुनिवर्सियी बत 
सकती है और दुनिया का ज्ञान दर गाँव में पहुँच सकता है। ., तर 

बानप्रस्थ आश्रम की संस्था फिर से मजबूत करनी चाहिए, जिससे हर गाव 
मै स्थिर शिक्षक मिल सकें, जिन पर कोई ज्यादा खर्च करना न पड़े । दरणक 
गदसस्‍्थ का घर है, 'स्कूल' ओर उसका खेत है, प्रयोगशाला? । हरएक वानप्रत्य 
कै, 'शिक्षक' ओर हरणक परित्राजऊ संन्यासी 'युनिवर्सिये'। विद्यार्थी है, 'भाज के 
बच्चे, जो सीखना चाहते हैं । गाँव-गाँव में ऐसे लोग हैं, जो १-२ घर्ट सीलंगे 
और बाकी का समय दिनभर काम करते रहेंगे । इस तरह के चार आश्रमों की जो 
इमारी योजना है, बह पूरी योजना बचपन से लेकर मरुण तक की तालीम वी 
योजना है, ऐसा हम समभते हैं । 


रृष्ण-सुदामा का प्रतीक 


सरतरोदय में यह द्टि है कि सारा गाँव अपने पूरे जीवन की समस्याएँ श्रपने 
यत्त पर इल करे | इसलिए गाँव की कुल दौल़त किसी एक व्यक्ति की नहीं, बल्कि 
सोँव वी बननी चाहिए । तभी गाँव के सुब बर्चो के लिए. समान तालीम वी 
सोजना बन सकती है। अगर हम दरएक को समान रूप से पोष्टिक और सालिक 
सुगऊ महीं टे सकते, तो समान रूप से तालीम क्या दें सकेंगे ! सुद्रामा गरीब 
भआदाण का लड़का था और श्रीकृष्ण था राज वा लड़वा। दोनों गुर के घर 
गये थे । दोनों थो समान सुसक मिलती थी, समान परिश्रम का काम मिलता था 
और दोनों यो समान ही विद्या दी गयी थी। 
अगर जिसी गाँव में द्वमारा वियालव सुल जाय, जहाँ एक लड़वा गरीब वी 
थाये, छे पद कपड़े पएना हो और दूसरा श्रच्छे कपड़े पहनकर श्राये-“एंस थे 
गुर! साने पो न मिले और दूसरा वैढे-यठे साथे तथा आलसी बन गया हों” 
दे सूल पैसे घलेया ह इसलिए अगर हम चादते हैँ कि ठीक दंग से सप्री 


आदर्श राज्यकर्ता स्व 


तालीम हो, तो उसका यहो इलाज है कि गाँव का जीवन एक परिवार के समान 
हो और गाँव की कुछ दौलत, कुल बुद्धि ओर कुल शक्ति समी के काम आये | 

जिसे हम 'नयी तालीम” कहते हैं; वह उस अहिसा में छिपी है, जिसका 
प्रकाश भूदान और ग्ामोद्योग के जरिये फेलेगो । परमेश्वर करे कि ऐसे शान ओर 
प्रेम से भरे गुरु हिन्दुस्तान के हर गाँव में हासिल हों । 


असुरेश्वर हे | 
६-३- ५५ $ उड 
आदर्श राज्यकर्ता :१४६ 


[ उत्तल ब्रिधान-समा के रुदस्यों के साथ एक वार्ता ], 


आज की समा प्रार्थना के बाद शाम को रखने का विचार किया गया था, 
तो मैंने कहा ४ 'नहीं भाई, दिन मे कोई समय रखो | क्योंकि दिन में सबके चेहरों 
का दर्शन होगा। रात को चेहरे देखने को नहीं मिलते !? 

दशेन बहुत सूक्षम वस्घु 

हमारे देश में यह एक पागलपन है कि बहुत-से लोगों को जितनी दर्शन की 
च्यास होती है, उतनी श्रवण की नहीं | देहात-देहात के लोग दर्शन के ही लिए, 
आते हैं। अवश्य द्वी दर्शन बहुत सूद्धम वस्तु है। दर्शन से जो मिलता है, वह 
अबशण से भी नहीं मिलता। में नहीं जानता कि यह स्थिति दुनिया के दूसरे देशों 
में कैसी है, किन्तु अपने इस देश में जरूर है। करोड़ों आमोणों कबो--ऋनो 
ओर भाइयों को--दर्शन से ही तृति होती है । यह केवल एक कल्पना मात्र नहीं, 
बल्कि एक अ्रन्दलनी अनुभव है। चाहे आप इसे मिस्यैतिज्म ( ४5४मंअंझाए ) 
कहिये या 'गूदवाद; किन्तु ये गृदवाद नहीं, गृट्‌ अनुमव है। मेरी मी मनोशृृत्ति 
ऐसी ही है। इसलिए मुझे चेहरे देखकर जितनी प्रसन्‍नता होती है, उतनी 
बिना चेहरे देखे व्याख्यान देने से नहीं हो सकती | इसीलिए मैंने खासकर कहा 
था क्वि दिन में ही सभा रखी जाय | तो, आप लोगों की सहूलियत देखकर यह 
समय रखा गया | 
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'चुने गये प्रतिनिधियों” को 'मुर' कहते हैं | इस तरह आपकी गिनती देवताओं में 
होती है | देवताओं के लिए सबसे बड़ी महत्व दी बात, जिसकी बहुत ज्यादा जरूरत 
है, है सावधानी | इसके लिए, मी हमारे समाज-शास्त्रियों ने सूचना टे रखी है। 
उन्होंने कहा है कि देवता तो बड़े प्रकाशमान्‌ होते है | उनके पास काफी प्रकाश 
होता है। सामाजिक समस्याओं पर वे प्रकाश डाल सकते ह। जिम्मेबारी के साथ 
समस्वाश्रों का हल कर, सकते हूँ | थे सारी शक्तियाँ उनमें होती हैं । आज की 
जनता उन्हें चुनती ओर अधिकार देकर विसी स्थान पर आसीन कराती है। लेक्नि 
सुर्णे के अक्सर भोगपरायण हों जाने का खतरा रद्दता है। इस कारण उनके 
लिए बहुत जरूरी गुण 'दमन” माना गया है। वैसे 'दमन क्षत्रियों का गुण है । 
ब्राह्मणों का तो खेर है ही । खहस्थों के लिए ओर यतियों के लिए. भी वह है। 
वास्‍्तव में वह तो सार्वजनिक, सार्वकालिक, सार्वदेशिक गुण है--ऐस। गुण है, 
जिससे सबको लाम-ही-लाभ है। किंतु उस गुण दी विशेष आवश्यकता देवों 
को होती है। 
उपनिपदे में एक सुन्दर कहानी आती है, जिसका जिक्र हमने 'गीता-प्रवचन! 
मैं भी एक दूसरे प्रधंग में किया है। देव, दानव और मानव प्रजापति के घर 
विद्याम्यास के लिए गये थे। विद्याभ्यास होने पर प्रजार्पात ने एक-एक को विदा 
करना चाहा । भ्रन्तिम उपदेश के तौर पर उन्होंने हरएक को बुलाकर कुछ बातें 
कहीं । बातें क्या कहीं १ एक मंत्र हो--एकाछर मंत्र--3े दिया । पहले देवताओं 
का, पीछे दानवों का और अन्त में मानवों का समावर्तन हुआ | देवता आये, तो 
उनसे कहा ४ उपदेश तो श्रध्ययन के समय आपने बहुत सुन लिया, अब 
अन्तिम अक्षर श्रापक्रो दिया जाता है--'द' । पूछा गया कि अर्थ तो समझ गये न ! 
बोले : दो, समझ गये। क्‍या समझे ? उत्तर मिला: “द! याने 'दाम्यता--- 
दमन करों । गुरुजी ने कहा ः ठीक ! और वे चले गये । उसके बाद 
दानव आये, अमुर थ्ाये । वे मी चित्रा पढ़े हुए थे। उन्हें भी वही अक्षर 
दिया गया। दो ओर पूछा गया कि आप इसका क्या अर्थ समझे_! 
उन्होने कहा £ हम यह समझे कि आप हमें कहते है, दयध्वम्-> ऊ पे 
गुरुजी बोले : श्राप ठीक समझे, जाइये । फिर मानव आये | ० 


रे 


ह्छ भूदान-गंगा 


विदाई के समय वही एकाछर मंत्र दिया गया और पूछा गया कि आप इसी 
अर्थ क्या समके ! उन्होंने कहा : हम यह समझे कि 'दत्त--दान करो | गुरुणी ने 
कहा $ आप ठीक समझे | 

तो, भ्रुति बहती है : 'दमम्‌ दानम्‌ दयामिति'--दम, दान और दया, ये तिविष 
धर्म है, जिनसे सारे भूतमात्र का कल्याण होता है, समाज की धारणा होती है।फिर 
श्रुति हमे आदेश देती है कि प्रजापति ने अपने शिष्यों को यह जो द! रूपी मंत्र 
सिखाया, उसवी उपासना करों । मेव-गजैना हमें सतत यही सिखाती है । बारिश 
होने के पहले मेघ-गजना होती है, दो ऋषियों ने उस गरजना पर अपनी विशिर्ट 
दृष्टि खखी और उससे संदेश पाया : 'दाम्यत दत्त दयध्वम्‌ इति ।' द द द दृद द““ 
मेघ ऐसे ही बोल करते हैं। दस तरह दमन, दान और दया, ये तीनों चीजे सके 
लिए. मुफ़ीद हैं, आवश्यक हैं, लाभदायी है। फिर भी देवों को उसमें से श्र 
मिला; 'दमन करो ।” क्योंकि देवों ने अन्‍्तःपरीक्षण कर देखा कि हम भोग 
वरायश है, भोगासक्त हैं, भोगलोलुप हैं; इसलिए गुरुजी ने हमारे दित वी है 
ब्रात कह्दी होगी, तो वद दमन ही होगा। इस कारण देवों ने उसमें से “दमन श्र 
ले लिया । दानवों ने, जो बड़े निप्ठर हृदय और ऋएरकर्मा थे, अपने दोष 
और समझ लिया कि गुरुजी ने हमारी दोप-निदृति के लिए. ही उपदेश दिया के 
इसलिए जरूर दया द्वी कद्दी होगी । इस तरह उन्होंने अपने लिए. .'दया' अर्थ 
लिया। और मानव तो लोभी थे ही। लोभ मानव का सबसे बढ़ा वैरी है| उद्होंने 
समझ लिया कि गुरुजी ने हमारा यदी दोप देर लिया और उसके श्रमुकूल कोई 
उपाय बताया द्वोगा, तो वह दान द्वी होना चाद्विए | इस तरद तीनों ने 
श्राम्म परीच्षण और अन्‍्तर्निरीक्षण से स्थिति देख ली और विभिन्न अर्थ लिये। 
सारांश, मुर्रो या देवताओं के लिए, 'दमनों की आवश्यकता ज्यादा मानी गयी। 
क्योंकि वे मोगपरायश होते है । 

जनक का आदश्श 

पेशववै के घाद भोग सहज ही थ्राता है। विन्तु राजा जनक महल में होते 
हुए भी ऋत्मन्य अलिप दी रहते थे। वे यही जत्ति रखते थे कि मिथिला नगरी 
मुख्य जाप, तो मी मेरा उसमें कुछ नहीं जलता । “मियिल्षादां प्रदीष्तायां न 
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दह्मयति किश्वन ।” प्रजा वी सेवा के लिए तो दौढ़ा जाऊँगा, लेकिन मेस 
उसमें कुछ नहीं-ऐसी निलित शृत्ति से वे' रहते थे। ऐसा जनक राजा 
का बर्णन है । यह आसान बात नहीं कि बैमव के अन्दर रहते हुए. भी 
कोई इतना वेराग्यशील रहे, जलक्मलवत्‌ निर्लिम्त रहे | जैसे लक्ष्मी की सतत 
सेवा पाते हुए. भी विषषु भगवान्‌ अत्यन्त निलिम्त या परम वैराग्यशील हैं । वैसे ही 
या जनक महाराज के समान वैभव में वैराग्य वृत्ति से रहना कोई आसान बात 
नहीं है। इसलिए जो ढोग देवात्मा है, चुने हुए अधिकृत सेवक हैं, उनके सामने 
महाराज जनक का ही आदर्श होना चाहिए. । 


द्रिद्रों के सेवक शंकर-से रहें 


कुछ लोग श्राम जनता मे सेवा करते हैं, अपना विचार लोगों वो. समभावे 
रहते हं। लोगों ने उन्हें चुना नहीं और न वे लोगों से चुने जाने की इच्छा ही 
रखते हैं । अपने को उन्होंने खुद ही चुना है कि मैं लोगों की सेवा करूँगा। 
उन्होंने अपने ऊपर खुद हो यद्द जिम्मेबारी डाल ली है। वे स्वाधिकृत हैं, लोगों 
की तरफ से झधिक्त नहीं । उनके लिए में यही चिन्तन करूँगा कि उन्हें शुक्देव 
का आदर्श रखना चाहिए | ऐसी वैराम्यशील वृत्ति से व्यवहार करना चाहिए, 
जैसे शुकदेव करेते थे । इस तरह एक के सामने शुक का आदर्श हो, तो दूसरे के 
सामने जनक का आदर्श । 
आज हम भुवनेश्वर में हैं, तो सदन ही मिसाल यूझ सकती है कि यहाँ जो 
श्राम जनता में अनधिकृत सेवा करनेवाले सेवक हैं, उन्हें मगवान्‌ शंकर का 
आदर्श अपने जीवन में रखना चाहिए;। शंकर वैंराग्यशील और महोक्ष+ 
खट्यांगः! हैं । खटिया पड़ो है, तो वह भी पूरी नहीं, दृटी-फूटी ही । उसे दुस्‍ुख 
करके द्वी शाम के इस्तेमाल किया जायगा | और सामने उनके पास कोई है, तो 
बैल ही। मिक्षा के लिए क्पाल ही है । ऐसे परम वैराग्य मे रहनेवाले शिव का 
आदर्श ही उनका आदर्श होना चाहिए | जो अधिकृत सेवक हैं, उनके सामने 
भगवान्‌ विष्णु का आदर्श होना चाहिए, जो लक्ष्मी से सदा सेवित होते हुए मी 
उससे निलित हैं | आपसे समाज की यही अपेक्षा रहेंगो, क्योकि समाज द्रिद्र 
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है और आप है दगिद्रों के प्रतिनिधि । जितने भी यहाँ आये है, कुल-के 
कुल दरिट्रों के प्रतिनिधि हे, क्योंकि आज हिन्दुस्तान ही एक दुख््रि देश है। इसमे 
बहुत थोड़े लोग श्रीमान्‌ हैं। साघारणतः यह दर्द ही देश है। इसलिए दें 
के प्रतिनिधि के तोर पर ही हमे काम करा चाहिए । 
बापू इंग्लैंड गये, तो उन्होंने लंदन के उस हिस्से में, जहाँ सबसे गरीब लोग 
रहते थे, निद्ास क्या ) वहों मरे राउण्ड टेबुल क्ान्‍्फ्रेंस ( गोलमेज परिपद्‌ ) 
मे आने के लिए घंटा, सवा घंच लगना था। लैते दूसरे मजदीक रहते ये, वैसे 
वे भी रह सकते थे, उसमे कुछ समय भी बचता। किन्तु उद्दोंने दूरदाप्ट 
सोचा शोर गरीब लोगो मे दी जाकर रहे । 
महाराज श्रीकृष्ण जहाँ पाएटवों के प्रतिनिधि होकर दुर्योधन के पात गे 
तो दुर्योधन ने अपने मन्दिर में उनके लिए, जगद् रखो थी | लेकिन उन्होंने उस 
स्वीकार नहीं किया और विदुर की कुरिया ही हूँढ लौ। इसीलिए. श्राज तह 
मगबान्‌ श्रीकृष्ण या चरित्र गाफर लोग माचते हैँ। गोपाल का नाम सन 
मशहूर दै । लोग समभते हैं, गोपाल तो द्वमारा ही है। सतत हमारा बम 
करनेवाला, हमारे घोड़ी की सेग करनेवाला, हमारी गायों का गोबर उठानेवाला) 
हमारी बदनों वी सेगा करनेवाला, श्रपने को दर किसी काम में, खतरे मे डालने 
बाला, कहीं भी राज्य-सत्ता का श्रधिकारो न बननेवाला ओर युधिएर के सामने 
सेयर के नाते खड्ठा दोनेवाला बइ एक परम सेवक दिन्दुस्तान में हो गयां। पे 
परम अद्शशानी होता हुआ भी साधारण मनुष्यों के समान ही रइता था ) लोग उठती 
आज नऊ याद करते ई। सारांश, ऐसे लो शेत्तर, परम सेवक भरीक्ृष्ण ने विदुर 
र झूना पसंद जिया। वर्द्धी उन्हें श्रलन्त आनन्द श्लीर समाधान मिला) 
श्राप लोगों के सामने इसी तरह के झ्रादर्य होने चाहिए, क्योंकि आप दरखिं के 
तनिधि ई। मदाराज रूप्ण ने भो यदी सोचा था कि हम तो वनवास पांद्ती 
प्र *पवि ६, इसलिए, हमें उसी नाते रइना चादिए । 
जनता थर्मा मीटर है 
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' राजवीतिशता होगी, वही चलाते होंगे । लेकिन लोग यदी देखते हैं कि दरिद्र मास्त 
का यह प्रतिनिधि कैसा जीवन बिता रहा है। लोग मूर्ख नहीं होते । हुनियामर की 
साधारण जनता की परख बहुत अच्छी होती है। मेंने बहुत दफा मिसाल दी है कि 
जनता तो थर्मामीटर है । बैमे थर्मामीटर जड़ है, चेतन नहीं; लेकिन ठीक उष्णता 
नाप लेता है। दसी तरद जनता अच्छी परख कर लेती है। यद्यपि वद जड़ है, तो 
भी उसे परख है | हमारे जितने प्रतिनिधि विदेशों मे, पार्लमेएट में या असेम्बली में 
जाते है, जनता उनका जीवन देखकर ही उनकी परख कर लेंती है। खेर, जनता 
जो भी करे, परन्तु परमेश्वर तो उनकी परख उनके जीवन से कर ही लेगा, इसमें 
कोई सन्देद नहीं । तो, पदली बात में आपसे यह कहना चाहता था कि आप अधि- 
कृत सेवक हैं। श्रतः जिन्होंने आपको चुना है, उनके हृदय के साथ आपका हृदय 
लगना चाहिए | उनका श्रौर श्रापका एक स्वर होना चाहिए. । यह ध्यान मैं 
रखना चादिए कि हमारे लिए कुछ सहूलियतें इसीलिए दी जाती हैं कि हम शान्ति 
से सलाह-मशविरा कर सकें | इसीलिए, मकान भी ऐसे द्वोते हैं, जहाँ कुछ एक्ान्त 
उद्वता है, ताकि हम कुछ अध्ययन भी कर सके । और कुछ तनख्याह भी हमे इसी- 

. लिए, दी जाती है | यद्यपि साधारण सदस्यों को जो तनख्वाद मिलती है, वह 
ज्यादा है, ऐसा तो नहीं क्द्या जावगा | फिर भी ग्राम जनता की सतह से कुछ 
अधिक भी उन्हें इसी आशा से दिया जाता है कि वे हमारे सेवक हैं । उन्हें घर 
वी कोई चिन्ता न रहे और सेवक के तौर पर वे निश्चिन्त हो काम करें। 
सारांश, यद्याप साधारण जनता के खयाल से आपका जीवन कुछ सहूलियत का 
होता है, फिर भी आप वह सारी तपस्था खुशी ओर खेच्छा से करें, जो एक 
गरीब अपनी कुटिया में लाचारी से करता है। अगर ऐसा हो, तो हिन्दुस्तान 
बहुत उन्नत बनेगा और जो विश्वास आप लोगों पर रखा गया है, उसके आप 
पात्र सिद्ध होगे । 


भरत-सी तपस्या करें 
सहूलियत के इस जीवन में हमें निरन्तर यह खयाल रहे कि हम किनके प्रति- 
स्लज से हा 05 
निधि हैं ! अगर हम सतत उनकी हालत का चिन्तन करें, तो हमारा जीवन भरत 
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जैसा हो जाय | राम-चरित्र में मरत आता है। रामचस्द्र ने उससे बहा: "हीं, 
यह जिम्मेदारी तुर्ह उठानी ही होगी, राज्य का संचालन करना ही होगा 7 मात्र 
रामाज्ञ सममक़र भरत ने उसे कबूछ कर लिया और रामचन्द्र वनवात के 
लिए गये । चौदद साल तपत्या कर रामचन्ध वापस आते और उद्ें सदा 
होती है कि प्रथम हम मरत से मिलें । वे भरत से मिलने जाते है | कवि लिखों 
है, 'दोनों भाई एक-दूसरे से मिल रहे हैं. और पहचाना नहीं जाता कि दोनों | 
से कौन बन गया था |” अवश्य ही एक बड़ा भाई है और दूसरा छोड, इस: 
घडा भाई ही जंगल में गया था, यह तो मालूम शेता है। फिर भी रूप ब्रा 
देखकर यह पहचान नहीं होती कि इसमे से कौन जगल गया था--१४ साल जग 
का सेवन किसने क्या था। यह तपस्या इनमें से विसने की है, यद पहचाना नही 
जाता था | सारांश, भरत अयोध्या मे रहकर भी तपस्या ही कर रहा था। 


भारत की अद्वितीय विचार-संपदा 


यहाँ आप छोग भिन्न-भिन्न विचार के प्रतिनिधि मौजूद हैं। कोई अपने को 
कम्युनिस्ट बतलाता है; कोई सोशलिस्ट, कोई कांग्रेसी, कोई किसी और पत्ष नी 
तो कोट स्वतन्त्र | ये सभी हैं, लेक्नि ये जितनी मी मिन्न-मिन्न विचार-पद्वति/ 
१. जिन्दें हम 'आइडियोलॉजी” या 'ंप्रदायः कद सकते हैं--उनके प्रचार 
के लिए, टैश मे सत्रगो आजादी होनी चाहिए, ऐसा भी में मानता हूँ । विचाए' 
प्रचार अनिर्बाध देना चाहिए । उसके लिए. बोई बंधन न होना चाहिए। 
ययि मैं मानता हूँ कि विचार-मंथन रुतत ही होता रहे, तो समाज के लिए 
अच्छा है । फिर भा मेरा स्पष्ट मत है कि जो टेश पिछड़ा हुआ है और ््ति 
सर्वसाघारण मानव-बीवन के लिए आवश्यक चीजें मी ग्राप्त नहीं हैं, वहाँ ऐडवर 
श्ौर भोग वी लालसा तो छोड़ दीजिये, साधारण मानब-्जीवन बिताने ढ़ 
लिए जरूरी कम-से-क्म चीर्चे तो चादिए ही । ५ 
हि इस समझते ईं कि इमारे पूर्वजों ने बड़े बढ्ढे सुन्दर ग्रंथ इमें दे रखे हैं । इसमे 
बदतर पिगमत दुनिया में किसी देश को द्वासिल नहीं। हिन्दुस्तान के लिए दा 
जिया जाता है कि यह एक बड़ा संपन्न टेश है। यहाँ मुंदर-मुंदर सैक़ी नि 
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. बढती और हद्विमालय जैसा पहाड़ तो हमारी सेवा करता ही है। हमारा देश बड़ा ही 
“ मुजल और मुफल है। लेकिन दिंदुस्तान से भी बहुत अधिक मुजल-मुफल देश 
दुनिया में मौजूद है । इस बात मे हिन्दुस्तान अद्वितीय देश नहीं है। उसका नम्बर 
कुछ थोड़ा नीचे ही आयेगा, बहुत ऊपर नहीं। अमेरिका में बड़ी सुन्दर 
जमीन पड़ी है और वहाँ ४०० सालों से काशत हो रही है। लेकिन हिन्दुस्तान 
वी जमोन १० हजार सालों से जोती गयी और उसकी उर्वरता कम हो 
- गयी है। इसलिए यद्यपि यह ठीक है कि मानव-जीवन के लिए जरूरी सामग्री 
देने की शक्ति हिन्दुस्तान में पर्यात है, फ़िर भी हम ढाबे के साथ यह नहीं कह 
सकते कि हिन्दुस्तान ही अद्वितीय सम्ृद्धिशाली देश हो सकता है या है। 
हम यह भी आशा नहीं कर सकते कि भविष्य में हमारा भारत इुनिया में 
एक श्रद्धितीय समृद्धिशाली देश बनेगा | किन्तु यह दावा जरूर किया जा सकता 
है कि यहाँ जो विचार-संपदा हमें मिली है, वह अत्यन्त अरष्टितीय है। यह बात 
मैं कोई अ्रमिमान से नहीं कह रहा हूँ । श्रगर मैं आज जैसा ही निष्पक्षपाती और 
तटस्थ होकर दूसरे बिसी देश में जनमा होता, तो भी हिन्दुलान के लिए यही कहता: 
कि इसका विचार-बैभव निःसंशय अद्वितीय है। यद्द इसलिए नहीं कि यहाँ ऐसे 
* नाटक, चरित्र लिखे गये या साहित्य रचा गया है। जे तो मामूली चोजेंहैं। 
इनमैं तो दुनिया के कई देशों में बहुत तरक्की को गयी है। लेकिन बुनियादी 
चीज 'शआ्राध्यात्मिक विचार-संपदा' है, जिसे हम “जीवन का पायेय' कह सकते 
हैं। बद्दी हमारे लिए अ्रद्धितीय है। पहले गाँव-गाँव में परित्राजक घूमते 
थे। वह भी एक जमाना था। बुद्ध भगवान्‌ के जमाने में भिक्तु कितने घूमते 
थे, महाबीर स्वामी के सघ कितने घूमते थे, शंकराचार्य के यति कितने धमते 
थे | सतत घूमते ही रहते थे। श्रुति ने मी आज्ञा दे रखी थी कि चलो रे; 
चलो रे. ति चरेवेति ।” उसने तो यहाँ तक कहा है कि घूमनेवाला कृतयुग 
में होता है, खड़ा रहनेवाला त्रेतायुग मे, बैठनेवाला द्वापर युग में और सोनेवाला 
कलियुग में रहता है] हे ५ 
देश की बतेमान दुर्दशा 
किन्द॒ आज यद कुछ भी नहीं है। लोग इस आध्यात्मिक विचार-संपदा वो नहीं 
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जानते, नहीं पढ़ते और न उसे पढ़कर सनानेवाले ही यहाँ है। शान वी रेट मै 
टेखा जाय, तो आज हमारे देश की जनता अत्यन्त अज्ञानग्रस्त है। यह ठीक 
कि उसके पास हजारों वर्षों का कुछ अनुभत्नी ज्ञान है। लोग उसकी इटा 
ज्यादा वीमत करते और उसीके कारण यहाँ के चुनाव आदि इतने सफल ते 
$। लोगों को बड़ी शका थी कि इस देश में चुनाव के प्रयोग, कोड 
लोगों से वोट हासिल करने मे न मालूम क्या-क्या कठिनाइयाँ आयेंगी, स्‍्ललि 
दंगे-फसाद होंगे ! पर कुछ भी नहीं हुआ । यह देखकर डुनिया चक्ति रह गई। 
इसका कारण हिन्दुस्तान के लोगों का हजारों वर्षों का अनुभव ही है | उसी काएय 
वे सहज ही 'दान्त' या दमनशील एवं सम्य है । किन्तु इस अनुभव के बावजई 5४ 
की जनता के लिए. ज्ञानदान की कोई योजना नहीं है। एंपत्ति तो चूत ही री 
गयी । दो-तीन सौ सालों से संपत्ति का शोपण तो चला ही है। और शारीसि 
शक्ति भी क्या है १ हिन्दुस्तान के लोगों के शरीर अत्यन्त हुर्बल, अत्विलर्मा 
वशेष हम देख ही रहे है | शायद इस मामले में हम हुनिया में शरद्वितीय साबित रो 
ते मालूम नहीं | आज हमारे देश वी यही द्वाल्त है। हम यहाँ की जनता गो ऊँ 
उठामा चाहते हँ। उसका जीवन मुखी तथा सम्पन्न, समृद्ध श्रोर समता 
बनाना चाहते हैं । 


समान कार्यक्रम चाहिए 


श्रगर हम इन सभौ 'आइटियोलॉजी' पर जोर देकर जनता में भेद ही निर्भर 
परते चले जायें और एक-दूसरों के दोप ही देख उन्हें समाज के सामने री 
परे, तो बहुत सोचने पर भी हमारी समझ में द्वी नहीं आता कि इसमें हि 
पत्त वा क्या बल्याण होेगा। ग्राखिर हमे करना क्या है! जनता भी है 
परनी है, समाज या जीवन उन्नत और समतायुक्त बनाना है। विर अगर ए। 
लोगों फे पार मिन्‍्ननमिन्न £ै, तो परस्पर मलाह-मशविग करें ओर कम 
भमाज के सामने उस विचारों को से भी, तो शाति से स्खें। क्या जनेंती 
उच्चान के दिए. सभी दलों का कोई साथास्य बार्यकस मी हों सा 

दा नहीं | कमी एक प्रश्न पर खबर पर्कों के लोग एक हो गसतेई 
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किसी तरह का मतभेद अब भी विचारशील, चितनशौल मनुप्यों में शेण। 
इसो तरह का वोई और भी दूसरा कार्यक्रम हो सकता है। ऐसा एक खाधारए 
कर्वक्रम अपने मामने रखा जाव | सरकार की भी यह योजना है। उसके तियोः 
छत में वट चीज आ जाय और शाप तथा जनता द्वारा भो वह मान्य वी जार। 
सत्र लोग उसमें लगें, यह बात होनी चाहिए । ऐ 
संपत्ति-दान दीजिये 

तीसरी बात मैं यद कहना चहूँगा कि संपत्तिदान के बिना भूमिदान पी 
थे जायगा । श्रम केवल भूदान का हुआ, यह तो उचित ही था। गंगा 4 
गंगोन्री से अकेली ही निकलती है | फिर इस मंगा में कहाँ यमुना का भी संग 
आगमन द्वोना ही चाहिए, नहीं तो काम कैसे चलेगा ! इसलिए. भूदान के शाईः 
साथ एंपत्तिदान जुड़ ही जाना चाहिए । आरंभ में दोनों बातें हमने शुरू न 
कीं और उस समप्र वह हो भी नहीं सकता था। किल्तु समय आया हरि 
अब संपत्ति-दान भी बहुत जोरों से चलना चाहिए, | हरण्क अपनी संपत्ति मे 
छठ हिस्सा दे, यह इमारी मांग है। लोग कम-भेशी दे सकते हैं.। हम कोई सै 
इकद्मा नहीं कर रहे हैं । अपनी शक्ति देखकर कोई कम-ेशी भी दे सकता है! 
पसन्‍तु बह ऐसा न हो कि कोई एक हुक्ड्वा दे दिया। उुबड़े का दान नहों! 
अपनी सम्पत्ति या कोई अच्छा-सा द्ित्सा गरीब और श्रमीर, समरो 
ही रहना चादिए। दमें यह नित्य-्दान का काये हिन्दुस्तान में रूढ वरना है| 
अगर इतनी सर्ात्त सार्वजनिक कार्य के लिए. मिल सके, तो गोजनाओगों 
यो होनेवालौ बड़ी-यड़ी फटिनाइयों न छोंगी। उसका काम श्रासान हो जया 
श्मलिए, मेरी छुठे दिस्से की इस माँग पर भी आप जरा सोचिये। हि 

इम यद नहीं कहते कि आपके पास बहुत ज्यादा संपत्ति है। कुछ ही लोगों ड़ 
दाम बह बहुस ज्याद्य हो तक़ती है, पर सके पास तो योही-थोड़ी हे ही। 
इत में श्राप पर इस सम्पत्तिदान थी जिम्मेवारी थ्रा जाती है। कारण थी 
लोगों द्वार शुने हुए हैं, सेयड €ै। श्रापरा आचरण समाज के सामने राज है 
'.« ब्रादर्श शो छता है। तम दुछ मो कहें, किए भी चूँकि जनता गे आगे 
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चुन ही लिया है; इसलिए हमें आपकी श्रेटता कबूल करनी हो छहोगी। 
फिर “यद्यदाचरति श्लेष्ट/ यह गीता-वबचन स्पष्ट ही आपको यह आदर्श 
रखने की प्रेरणा देता है। इसलिए में आशा करता हूँ कि यहाँ जितने 
भी आये हैं. और जो नहीं भी आये, उन सबके कानों तक भेरी यह 
बात पहुँचेगी । 
इसमें आप किसी प्रकार का या सामाजिक भी दबाव न मानें । मेरे पास दूसए 
तो कोई दबाव है ही नहीं। मेरे पास कोई सत्ता तो है ही नहीं। न में सत्ता 
चाहता हूँ और न मेंग ऐसे कार्मों के लिए सत्ता पर भरोसा ही है। 'कुसन! 
में मुहम्मद पैगम्बर ने स्पष्ट ही कहा है जिसका कि मुस्लमार्नों के जरिये 
चहुत दफा भंग ही हुआ ४ “ला इकराह फिदु दीन ।” याने धर्म में जबरदस्ती हो 
नहीं हो सकती। यह भी एक धर्म-विचार है और इसमें भी कमी जबरः 
दल्ती नहीं हो सकती | इसलिए इसमे कोई जबरदस्ती नहीं है। में यह भी 
नहीं चाहता कि सामाजिक दबाव से भी यह काम किया जाय | ब्रल्कि आप इस 
चीज पर ठणडे दिल से सोचे कि क्या आप अपना छुटा हिस्सा देकर बाकी का भोग 
करें, तो आपका जीवन बहुत ज्यादा दुःखी होगा ! भीतिक दृष्टि से भी में नहीं 
मान सकता कि यह आपके लिए बहुत ज्यादा तकलीफ देनेवाला होगा। इस 
हिसाब से आपसे भी चढ्डुत दुःखी लोग हिन्दुस्तान में मौजूद है| इसके बावजूद 
आपको इससे आध्यात्मिक सुख तो बहुत ज्यादा मिलेगा ओर हिन्दुस्तान की सेवा 
के लिए, लोगों को बड़ा भारी उत्साह प्राप्त होगा ! 


4 


“नित्य-दान! में 'सम-विभाजन! हे 


हम चाहते हैं कि मारत में 'नित्य-दान! वी प्रइृत्ति रूद हो ही जानी चादिए। 
जे हम दान के साथ 'निलय' शब्द जोड़ देते है, वहीं उसमें से 'परोपकार की 
भावना निकल जाती है। नित्य-दान का मतलब नित्य देते रहना है और उसीसे 
+सम-विभाजन' होता है, जो कि शकराचार्य ने कहा था। बुद्ध भगवान्‌ के लिए 
भी कहा गया है कि ये सम-विभाग सगवो अवप्णई ।' बुद्ध सगवान्‌ के शिष्य 
लोगों को यही उमभाते रहे कि सम-विभाजन करो । हमु ऐसा ही दान कटते हैं, 
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जिसे भगवान्‌ बुद्ध मी सम-विभाजन कहते थे । सचमुच 'सम-विभाजन बहुत है 
सुन्दर शब्द है। बिलकुल प्राचीनकाल से, वैदों के जमाने ते और बौद्ध, मैन, 
शंकर आदि के काल से आज तक यह शब्द चला आया है। नित्य-दान वी प्रति 
से यद सम-विभाग बन आयेगा । हे 
आप सोचें कि थ्राज यहाँ हम एक अच्छे स्थान पर है; कुछ गिनती हुए 
आमदनी है, चाहे ज्यादा न हो ) कल इस स्थान पर न रहकर कहीं “दूसरे स्थाग 
पर रहे, तो निश्चित आमदनी न रह जायगी। किन्तु हमे इसबी कोई शेरुखे 
नहीं | आपकी जो भो आमदनी -दो, कम या बेशी, हर साठ आपवी उसीवा एक 
हिस्सा देना है । अगर यद विचार आप मान्य कर ले, तो बड़ा अ्रच्छा होगा । 


देश में कोई अनपढ़ न रहे 


एक बात और ! भारत की सबसे बढ़ी टेन उसका सारखत या उसकी दिया 
है। लेकिन लोग उसे पढ़ना नहीं जानते। अवश्य ही मैं यह मानता हूँ कि बिना पढे 
भी मनुष्य उन्नत हो सकता है। फिर भी पढ़ना एक बड़ा शक्तिशाली साधन ७ 
इससे बोई भी इनकार नहीं कर सकता । इसलिए हमारे देश के हरएक मदर्ष 
को पढ़ना-लिखना आना ही चाहिए । हरएक व्यक्ति अच्छी तरद पन्यो को पढे 
सके । पुराने जमाने के एक राजा ने बताया था कि मेरे राज्य का क्‍या बैमेव 
उसने कहा $ 
“न में स्तेनों जनपदे ने कदर्यः न भद्यपः। 
न अनाहिताग्निः न अ्विद्वान्‌ न स्वेरी स्वैरिणी कुतः ॥! 
राजा कह रहा है कि 'न मे स्तेनो जनपदे! वाने मेरे राज्य में कोई चोर नर 
है। जहाँ पहले वाक्य में चोर न होने की बात कही, वहीं दूसरे वाक्य में के 
न कदर्य/' याने कोई कबस नहीं है। दोनों एक-दूसरे के बाप-बेंढे है। गे 
कंजूम हैं, वहाँ चोरों का होना लाजिमी है। अगर आप चोर नहीं चादेति 
चंजूस भी न होना चाहिए, | इसके साथ ही 'न मद्यप् कहकर उस राजा ने मं 
आपके सारे राज्य-व्यवह्मर के लिए एक कार्यक्रम ही बना दिया हैः (१) रक्त 
चोरी न होनी चाहिए, (२) वहीं क्जूम न होने चाहिए और (३) शर 
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कोई न पिये या बोई व्यसनी न रहे | आगे वही राजा कहता है : न अनाद्विताग्वि/ 
मेरे राज्य में भगवान्‌ की भक्ति न करनेवाला कोई भी नहीं है। उन दिनों 
भगवान्‌ की भक्ति अग्नि की उपासना के जरिये होती थी । इसीलिए, यहाँ अग्नि वा 
नाम लिया गया है। मतलब यह कि परमेश्वर की उंपासना न करनेबाला कोई 
नहीं, .दरएुक ईश्वर-मक्त है। और फिर वह क्या कहता है : “नाविद्वान्‌! भरविद्वान्‌ 
कोई नहीं याने हमारे राज्य में सभी विद्वान्‌ हैं। सामान्य पढ़ना-लिखना समीकों 
आता है। सभी 'ताद्वर थे। 'साक्षरो का अर्थ यद नहीं कि उसे सिर्फ अक्षर 
ही आते थे। बल्कि पूरे अ्रक्षर ओर अर्थ, दोनों उनके जीवन में उतरे थे । 
वैसे ही हमारे राज्य में हर व्यक्ति विद्वान्‌ होना चाहिए | राजा ने अन्त में कहा: 
“न स्वेरी स्वैरिणी कुतः। अजीब श्लोक है। मेरे राज्य में दुराचार करनेवाला पुरुष 
नहीं है। फ़िर बहाँ ऐसा दुराचारी पुरुष नहीं, वहाँ दुराचार करनेवाली स्रो 
हो ही नहीं सकती । दुराचार की सारी जिम्मेबारी पुरुणो पर ही डाली गयी । 
स्वैंरी पुरुष ही नहीं, तो स्तैरिणी होगी कहाँ ! 
इस तरह एक आदर्श राज्य उन्होंने हमारे सामने रखा। उसमें यही कह्पना 
थी कि हमारे राज्य का हरएक मनुष्य विद्वान होना चाहिए । मेरे मन में भी 
हमेशा यही आता है कि इस देश का भी हरणक स््री-पुरुष विद्वान्‌ होना चाहिए । 
और कोई वैमब हो या न हो, हमे उसकी परवाह नहीं । लेकिन विद्या तो हमारे 
पास होनी ही चाहिए । 


विचार-प्रचार में स्व था निराम्रह 


आपने मुझे; अपने विचार आपके सामने रखने का मोद्रा दिया, इसलिए मुझे 
आपका उपकार मानना चाहिए हमारे जैसे मुक्त विहार करनेवालों में दुनिया में 
ब्रॉँधनेवाली कोई चीज नहीं है | लेकिन थे मी प्रेम से बेंथे रहते हैं। उन्हें वह 
उत्सुऊ़ता रहती है कि जो लोक-द्वितकारी ज्ञान-ठंग्रह किया है, उसे लोगों को देवर 
ही मरें । जैसे-जैसे इद्धावस्था आती है, झत्यु का भान सामने होने लगता है, वैसे-ही- 
दैसे यह इच्छा और भी बढ़ जाती है कि यह साय संग्रह शक दफा समाज झो दे 
दें और फिर अपने असली घर जायें; जहाँ जाने वी बहुत ही आस लगी हुई है: 

७ 


।; 
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सुझाम पर नहीं पहुँचाती । सिर्फ कइती है कि यह भुवनेश्वर, यह कटक और 
यह पुरी ! वह इतना ही ब्रतला देती है। अगर आपको पुरी जाना हो, तो पुरी 
जाइये और न जाना हो, तो मत जाइये | सुवनेश्वर जाना हो, तो वहाँ जाइये, 
ओर न जाना हो, तो वहाँ मी मत जाइये । शात्लनकरों की बृत्ति भी इसी तरह 
की होती है। “शास्त्र ज्ञापकर्र, न तु कारक” याने शास्त्र सिर्फ ज्ञान करा 
देता है, स्य कुछ करता-बरता नहीं। तो, मेरी बृत्ति मी शात्रों जेसी द्वी बरी 
है, क्योंकि में चचपन से आज तक नित्यनिरन्‍तर शाझ््रों का सेवक रा हूँ। 
इसलिए हम सममते दे कि उसने जो बृत्ति अपने लिए. अपना रखी है, वही मेरे 
लिए भी श्रेवस्कर है। कोई बात समाज पर लादनी नहीं चाहिए, इस पर मेरा 
डंढ़ू दिश्यास दे। इसलिए थरे जो विचार आपके सामने रखे, उन्हे थराप अच्छी 
तरह समभकर ही ग्रदृण करे, तो अद्ुत अच्छा होगा। ओर अगर वे आपको 
अमार मालूम पढ़ें, तो भी अच्छा है। हम आपको भक्तिभाव से प्रणाम करते हैं। * 


आुवनेरबर . 
4५-३-/७५ 
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बहुत लोगों को मालूम हुआ होगा कि आज सुबह दम जगन्नाथ के दर्शन के... 
लिए, मन्दिर तक गये थे ओर वहों से हमको वापस लोट्ना पड़ा । हम तो बहुत 
भक्ति-भात्र से गये थे | हमारे साथ एक फ्रेंच बहन भी थी। अगर वह मन्दिर 
में महीं जा सकती है, तो फिर हम भी नहीं जा सकते है, ऐसा हमसे हमारा धर्म 
लगा। दमने तो हिन्दू-घर्म का बचपन से आज तक सतत अध्ययन क्रिया है। ऋगेद 
आदि से लेकर रामऊृष्ण परमहंस ओर महात्मा गांधी तक धर्म-वेचार की जो 
परंपरा यदों पर चली आयी है, सत्रका इमने बहुत भक्ति-भावपूर्वक अध्ययन किया 
$। माय नम्र दावा दे कि हिन्दू-धर्म को हम जिस तरद समझे हैं, उस रूप में 
उसके नित्य झावरण का दमारा नप्न प्रयत्न रद्ा है। आज हमको लगा कि उस 
पाँच बदन वो बाहर रूवकर दम अन्दर जाते, तो हमारे लिए बड़ा श्रधर्म होता ! 
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इसने वहाँ के अधिशता से पूछा कि क्या इस चहन के साथ हमको अन्‍्दर प्रो 
मिल सफ्ता है! जवात्र मिला कि नहीं मिल सक्ता। तो; भगवान, की बगः 


ब गज ०. 2 
. उन्हींशे भक्ति-माव से प्रणाम करके हम वापस लौटे | * 


संस्कार के प्रभाव में 
जिन्होंने हमको अन्दर जाने देने से इनकार किया, उनके लिए हम बोनस 
शब्द इस्तेमाल करें, यही नहीं सूऋ रहा है। इतना ही कटे हैं. कि उनके लि 
इमारे मन में किसी प्रकार का न्‍्यून भाव नहीं है। मैं जानता हूँ. कि उनमे में 
बुश्ख हुआ होगा, पर्तु वे एक उंस्फार के वश थे, इसलिए, लाचार ये। उन 
इसलिए हम ज्यादा दोष भी नहीं देते | इतना दी कहते है कि हमारे देश 
लिए, और हमारे धर्म के लिए. यद बड़ी ही दुःखदायक घटना है। हमने कहर 
व्याख्यान में ही जिक किया था कि बाबा नानक को यहाँ पर मंदिर के श्र्दर चर 
वा मौका नहीं मिला था और वाहर ही से उन्हें लौटना पड़ा था। लेकिन मे 
तो पुरानी घटना हुई । चार-साढ़े चार सौ साल पहले की बात थी। इम करार 
रखते थे कि श्र बद बात फिर से नहीं दुहरयी जायगी । 
हिन्दू-धर्म को खतरा 
हमारे लिए सोचने की बात है कि वह जो फ्रेंच बहन हमारे साथ आयी, क 
दीन दै १ बंद शर्त में ओर मानव-प्रेम में विश्वास रखनेवाली एक बल रै 
कर गरीओें वी ऐेवा के लिए. जो भूदान-यत्ञ का काम चल रा है। उसके हि 


: उसके मन में बहुत आदर दे । इसलिए बढ देखने के यास्ते हमारे साथ घूम रे 


, है। श्रापरो मलूम है कि मद्यराज सुधिप्ठिर के लिए जब स्वर्ग का द्वार सु 


गया था, औ्रौर उनके साथी यो अन्‍्दर जाने ते मना किया, तो वे भी श्रन्दर रन 
जैगे। यद जो बहग श्मारे साथ घूम रदी ऐे, इम समभसे हैं कि परमेहर 
भक्ति उसके मन ये दूसरे किसीसे कम नहीं ऐ। इमारे भागवपत-थर्म ने दो 
दावा जिया है कि डिसके दृटय में ईश्वर वी भक्ति है, बद ईश्वर या प्यारा के थे 
सह रिसी मो जाति वा या विसी भी परम या क्यों न हो। आह्मण मी क्यों है 
* और बहुत सारे दुनिया के गुण उसमें हो, तो भी उतसे यदि भक्ति गरी ७ 
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तो उससे वह एक चांडल मी शरेठ है, जिसके हृदय में मक्ति है। भागवत-घर्म 
ओर उसकी प्रतिष्ठा उड़ीसा में सर्वत्र है। उड़िया भाषा का सर्वोत्तम अंथ है, 
जगननाथदास का मागवत । जंगन्नाथ-मंदिर के लिए. भी--नानक की पुरानी बात 
छोड़ दीजिये--परन्ठ, यदद ख्याति रही कि यहाँ पर बड़ा उदार वैष्णव-घर्म चलता 
है। आप लोगों को समझना चाहिए, कि इन दिनों हर फीम की और हर धर्म 
की कसौटी होने जा रही है। जो संप्रदाय, जो घर्म उस कप्तौटी पर डिकेंगे, ये 
ही टिकेंगे, वाकी के नहीं थिक सकते। श्यगर हम अपने को चह्रदवीवारी में 
बन्द कर लेंगे, तो हमारी उन्नति नहीं हो सकेगी ओर जिस उदारता का हिन्दू- 
धर्म में विस्तार हुआ है, उसकी समात्ति हो जायगी। धर्म-वेचार में डदारता 
होनी चाहिए | समभना चाहिए, कि जो भी कोई निज्ञासु हो, उसके सांमने 
अपना विचार रखना और प्रेम से उससे वाता्यप करना भक्त का लक्षण है। 
जैसे दूसरे धर्मबाले यहाँ तक आगे बढ़ते हैं कि अपनी बातें जबरदली दूसरों पर 
लादते जाते हैं, वेसा तो हमझे नहीं करना चाहिए. | परन्तु हमारे मंदिर, हमारे 
ग्रंथ, सत्र निशामुओं के लिए. खुले होने चाहिए. । माय हृदय सबके लिए. खुला 
होना चाहिए, मुक्त होना चाहिए। अपने धर्मस्थानों को एक जेल के माफिक 
अना देना हमारे लिए, बड़ा द्निकारक होगा और उनमें सज्जनों को प्रवेश कराने 
में द्िचकिवाहट रही, तो मन्दिरों के लिए आज जो थोड़ी-बहुत श्रद्धा बची हुई 
है, वह भी खतम हो जायगी । ! 


सनातनियों द्वारा ही धमहानि 


इसको रुमभला चाहिए कि आखिर धर्म का संदेश किसके लिए है. चन्द" 
लोगों के लिए है या दुनिया के लिए. ? हम आपसे कहना चाहते हैँ कि दम जब 
बेद का अध्ययन करना चाहते थे, तब्र ऋग्वेद का उत्तम उंस्करण, सायण'्भाष्य 
के साथ हम मैक्समूलर का किया हुआ मिला। दूसरा कोई उतना अच्छा नहीं 
मिला | यद बात तो मैं कोई तीस-बत्तीत साल पहले को कह रहा हूँ | अब तो 
पूना के तिलक-विद्यापीठ ने सायण-माष्य के साथ ऋगेद का अच्छा संस्करण 
निकाला है। परन्तु उन दिनों तो मैक्समूलर का ही सबसे उत्तम संस्करण मिलता 


$ 
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था। उतमें कम-सेक्म गलतियाँ, उत्तम छुपाई, सस्वर, शुद्ध स्वर के साथ 
उच्चारण था। एक जमाना था, जब वेद के अध्ययन के लिए-यहाँ पर कु 
प्रतिबन्ध लगाया गया था; लेकिन उन दिनों लेखन-कला नहीं थी। छापने दी 
कला तो थी ही नहीं । उन दिलों उच्चारण ठीक रहें, पाठ-मेद नहों ओर वेग 
की रचा हो, इस ्प्टि से वैसा किया गया होंगा। उस जमाने वी बात अगर 
कोई इस जमाने मे करेगा और क्हेंगा कि वेदाव्ययन का अधिकार वेश 
ब्राह्मण को ही है, दूसरों को नहीं, तो वह मृ्खता की बात होगी। वेदाका 
अच्छा अध्ययन जर्मनी में हुआ है; रूस में, फ्रांस मे और इंग्लेंड में भी 
हुआ है | ऋगेद के ही नहीं, बल्कि सारे वेदों के सत्र मंत्रों वी सची श्र 
संग्रह ध#मफील्ट नाम के लेखक मे बहुत अच्छे दंग से किया हूँ। उतर 
ठलना मे उतना श्रच्छा दूसरा ग्रंथ नहीं मिलेगा। दूसरे ऐसे बीसों अन्यो 
वा हम नाम ले सकते है । वे सारे ग्रंथ हाथ मे स्खकर उनके आधार पर आऔसर 
का श्रध्ययन बरने मे हमें मदद मिली हैं। अगर इन दिनों कोई पुरानी बात करता 
है, तो उसका मतलब यद हुआ कि हम समभते ही नहीं कि जमाना क्या है! 
लैसे-जैसे जमाना बदलता है, वेसे-वैंसे ्राह्मर्प भी बदलना पड़ता है, लेकिन हम 
सनातन-धर्मी संकुचित लोगों ने सनातन-धर्म का जितना नुकसान किया 
डनना नुक्सान शायद ही दूसरे किसीने इस धर्म का किया हो | 
करीब सी साल पहले वी बात है। जबरदस्ती से सेकड़ो कश्मीरी लोग मसला 
मान बनाये गये थे। चद घात तो जत्रर्स्ती वी थी, तेक्नि उन लोगों दो 
चश्षात्ताप हुआ। उन्होंने फिर से ट्लटू-धर्म में आना चाहा। उन्होंने काशी 
के आ्राढर्णो से पूछा, तो उन्होंने उनको वापस लेने से इनकार किया ओर बक्षर्रि 
ऐसे प्रद लोगों को इमारे धर्म में स्थान नहीं ६, हम उनको नहीं ले सकते ! 
» लेकिन नोझ्ासाली इत्वादि में जो ब्रांड हुआ, उसमें सैक्ड्टों हिल्दू जमली हे 
झुगशमान हो गये, तो उनवो वापस लेने में काशी के पंटितों यो शास्र मे 
धार मिल गया ओ्रोर वे उनयो याउमस लेने के लिए उत्सुऊ हो गये | यह था 
मां साल पदले इमबों नहीं यकी थी, अय सके गयी हैं॥। जिसको समय पर 
बुद्धि थ्राती है, उसीको शानी बदते ई | उसीसे धर्म वो रक्षा होती ८। 
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समु का धर्म मानवमात्र के लिए 
बहुत औश्चर्म की द्रात है कि इन दिनों हिन्दू-धर्म का शायद बहुत ही उत्तम , 
आदर्श जिन्होंने अपने जीवन में सा, उनकों, महात्मा गांधीजी को, सनातनी लोग 
धर्म-विरोधी कहते है। हम समभत्ते हैँ कि हिन्दू-घर्म का बचाव श्रौर इजत जितनी 
गांधीजी ने वी, उतनी शायद ही दूसरे किसी व्यक्ति ने पिछले एक हजार साल 
में की होगी। लेकिन ऐसे शख्स को सनातनी हिन्दू लोग धर्म का विरोधी मानते 
हैँ और अपने को धर्म का रक्षक मानते हैं। यह बड़ी भयानक दशा है। इन 
सनातनिर्यों को समभना चाहिए, कि जिस धर्म को वे प्यार करते हैं, उस धर्म को 
उनके ऐसे कृत्य से बड़ी हानि पहुँचती है । जब्र कि हिन्दुस्तान को स्वतन्त्रता मिली 
आर ्िन्दुस्तान की दरएक बात की तरफ दुनिया की निगाह लगी हुई है, 
हिन्दुस्तान से दुनिया को श्राशा है। तब्र ऐसी घटना घटती है, तो हुनिया पर 
उसका क्‍या असर होगा, इसे श्राप जरा सोचिये | मनु मद्दाराज ने आशा प्रकट 
की थ्री और मेने कल ही उनका यद्द श्लोक सुनाया था : 
एसदेशप्रसूतस्थ सकाशादग्रजन्मनः 
सं स्वें चरित्र शिक्षेरत्‌ प्थिव्यां सर्वमाववाः श 
पृथ्वी के सब मानव इस देश के लोगों से यदि चरित्र की शिक्षा पायेंगे, तो « 
क्या इसी ढंग से पायेंगे कि वे हमारे नजदीक आना चाहेंगे, तो भी हम उन्हें 
मजदीक नहीं श्राने देंगे ! जब मनु मद्राराज ने थिव्यां स्वमानवाः कहा, तो 
उन्होने अपने दिल की उदारता ह्वी प्रकट को । मनु ने जो घर्म बतलाया था, वह 
मानव-धर्म कहा जाता है । बह धर्म सब्र मानवों के लिए है। यह ठीक है कि. दम 
अपनी बात दूसरों पर न लादें, परन्तु दूसरे हमारे नजदीक आना चाहते दो, तो 
हम उन्हें थाने भी म दें, यह कैसी शत है ! में चाहता हूँ कि इस पर इसारे ध् 
के लोग श्रच्छी तरद से गौर करें और भागवैत-धर्म बी प्रतिष्ठ किस चौज में है, 
इस पर विचार कर | 





क्रोध नहीं, दुःख 
चंद दिन पदले में उडिया का एक भजन पढ़ रहा था, सालदेग का] उसे. 


कहा है कि में तो दीन जाति का यवन हूँ ओर में श्रीरा डी झुषा चाहया 7 


ऊ हा 


०: हे 


कर ४ “//खवान-गया 
4 


ऐसा भजन जिसमें है, उस भागव-धर्म के लिए क्या यह शोभा देता दै कि एक 
स्वच्छ, शुद्ध, निर्मेल हृदय की बहन को मन्दिर में आने से रोक दें. उस बहन के 
आगे से क्या वह मंदिर भ्रष्ट हो जाबगा? मुझे कोई क्रोध न्ीं आया, जे? 
उसकों वहाँ जाने से इनकार किया गया, परतु मुझे दुश्स डुथ्ा, अलन्त कुल 
एशा | श्राज दिममर वह बात मेरे मन में थी। मैं नहीं समभता कि इस वर 
की संकुचितता हम अपने में सखेंगे, तो हिन्दूनधर्म कैसे बढ़ेगा या उत्मी 
उन्नति कैसे होगी ! 
देश की भी द्वानि 

आप लोग जामते दे कि वैदिक-काल में पशु-हिंसा के यश चलते थे, पंथ 
भागवत-घधर्म ने तो उसका नियेध किया और उसे बन्द किया। जगन्नायदाम के 
भागवत! में भी बह बात है। बुद्ध भगवान्‌ ने तो सीधे यज्ञ-संस्था पर दी 
प्रद्दार किया था | तब तो वह बात कुछ कद लगी थी, परंत उसके बाद दिलों 
ने उनकी बात मान लो थी श्र विशेषकर मागवत-घर्म ने उसको स्वीकार किया । 
दस तरद पुरानी कल्पनाओं का सतत संशोधन करते आये ह। आज या हि 
धर्म और भागवत-पर्म प्राचीन बैदिक-घर्म मे जो कुछु गलत चीजें थीं, उनसों 
मुधार करके बना है। वेरों में तो मुझे ऐसी कल्पना के शिए. बोई शआाघार नं 
मिलता दै। फिर भी उस जमाने में पशु-हिंसा चलती थी, यज्ञ में पशुदद्धिंता री 
जानी थी। दस यज्-सस्था पर बुद्ध भगवान्‌ ने एक तरद्द से प्रदार किया। परंतु गीता 
में तो उसका ह्यरूप ही बदल दिया शोर उसे श्राध्यात्मिक स्वरूप दिया ओर श्रार्न 
फल ये जपयत, तप-यज्ञ, दान-्यजञ, भान-यत आदि सत्र रूड़ हो गये हं। तो 
पुसनी सकु्लित कल्पना को धर्म के नाम से पकड्ट रखना घर्म का लाज्षय नही 
है। दिंदू्धर्म वा तो सतत विश्रस होता आ रहा है। इतना विशासक्षम धर्म 
दूगग कोई नहीं होगा। जिस धर्म में छह-छुद परतरविसोधी दर्शनों पा संग्रई 
है खितने वत-अद्वैत थो आपने पेट में समा लिया है, जिसमें मिन्‍न-मिन्‍्न ध्रार के 
देगगाओं को पूजा यो स्थान दिया गया है और जिसमें किसी सी प्रकार के - आचार 
था अर गद्े है, उससे उदार धर्म दूसरा बौन-सा हो सस्ता है! द्दि.परं मे 
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एक जाति में एक प्रकार का आचार है, तो दूसरी जाति में उससे मिन्‍न आचार 
है। एक प्रदेश में एक आचार है, तो दूसरे प्रदेश में मिन्‍न आचार है। इतना 
निराग्रही, सर्वसमावेशक और व्यापक घर्म मिला है ओर फिर भी हम उसे छंकु- 
चित बना लेते है, तो इसमें हम देश का ही नुकसान करते हैं। 

मै चादता हूँ कि इस पर आप लोग गौर करें । यही मैं परमेश्वर का उप- 
कार मानता हूँ कि जिन विचारों पर मेरी श्रद्धा है, उन विचारों पर अमल करने 
की शक्ति वह मुझेदे ता है। इस तरह भगवान्‌ मुझे निरंतर सदधिचार पर 
आचरण करने का बल देगा, ऐसी आशा है। में मानता हूँ. कि आज मंदिर में 
जाने से इनकार करके मुझे; जो एक बड़ा सौभाग्य, जो एक बड़ा लाभ मिला था, 
उम्रका मैने त्याग किया। एक श्रद्धालु मनुष्य को आज मदिर में प्रवेश करने से : 
रोका गया है, वह वात में भगवान्‌ के दरार में निवेदन करना चाहता हूँ | आप 
सत्र ठोगों को मेरे मक्ति-भाव से प्रणाम ! 
पुरी 
२३-३० ५५ 
सच्ची धर्म-दष्ट भ१७: 

कल इमने मंदिर-प्रयेश का लाभ लेने से इनकार किया। बह घटना बहुत 
चितनीय है और उसमें जो कुछ विचार रहे है, उनकी तरफ मैं आपझा ध्यान 
खींचना चाहता हूँ। में नहीं चाहता कि उस घटना के विपय में ज्ञोभय॒क्त मनों- 
चृत्ति से कुछ सोचा जाय; बल्कि शांत ब्ृत्ति से सोचा जाय; क्योंकि जिन्‍्दीने हमको 
अवेश देने से इनकार किया, उनके मन में भी धर्मषष्ट काम कर रही है और 
इमने जो प्रवेश करने से इनकार किया, उसमें भी घर्म-इष्टि काम कर रही.थी। 
यानी दोनों बाजू से धर्म दृष्टि का दावा किया जा सकता है। श्रत सोचना इतना - 
ही है कि इस काल में ओर इस परिध्थिति में धर्म की धप्टि क्या होनी चाहिए | 

गृढ़बाद रूद्बाद वचन गया 

में कबूल करता हैँ. कि एक विशेष जसाने में यह मीद्दो सकता था कि 

उपासना के स्थान अपने-अपने लिए सीमित कये जा सकते थे। कहीं 
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एकान्त में ध्यान हो सकता था। जैसे, मेने कल कहा था कि वेइ-रतण के 
लिए एक जमाने में उसके पदन-पाठन पर मर्यादा लगायी/ थी, पर हों 
जमाने मे उसकी जरूरत नहीं हैं। आज वैसा करने जाओ, तो वेद के अ्रथ- 
यन पर ही प्रद्दार हो ज्ञायगा। यही न्याय सार्वजनिक उपासना के स्थानों 
के लिए भी लागू होता है। जैसे नदी का उद्गम गहन स्थान से, ड्ुगम युद्ध 
में होता है, बैंसे हो धर्म का उदय, वेद की प्रेरणा, कुछ व्यक्तियों के हृदय * 
ग्न्दर से होती है । अ्नाटिकाल से कुछ विशेष मानकों को, जिनको भरा 
दर्शन था, धर्मदष्टि थी। उसके संगोपन के लिए. विशेष एकान्त स्थान वे चाहते 
होंगे। उन्होंने उस जमाने में यही सोचा होगा कि यह धर्म-प्टि ऐसे ही लोगों के 
समझभायी ज्ञाय, जो समझ सकते है। अन्यथा गलतफहमी होगी, उसे ढु 
गलत समभेंगे, इसलिए. अ्रधर्म होगा । परिणामस्वरूप उस झति प्राचीन 
मे, जब बेटिक-घर्म का आरम्भ हुआ था, लोग सोचते होंगे कि कुछ खास मंडी 
के लिए ही यद उपासना हो और वह उपासना इस तरद सीमित हो | पर देने 
नदी उस दुर्गम गुहा से, उस अज्ञात स्थान से, बाहर निकलती है, आगे रुदृर्त 
है और मैदान में बहना शुरू करती है; तो वह सब लोगों के लिए सुगम हों 
जाती हैं, वैसे ही हमको भी समभमा चाहिए कि वैंदिक-घर्म की नदी उस हुरग 
स्थान से काफी आगे बढ़ चुकी है और विशेषतः वेप्णवों के जमाने में वह 
लोगों के लिए वाफी सुलम-म॒गम हो चुकी है। इसलिए नदी के उद्गम 
में, उसके अल्प-से पामी की पावनता के लिए जो चिन्ता कर्मी पड़ती & 
जिस्ता, ज्यों नदी उद्गम से दूर बहती है ओर समुद्र के पास पहुँचती है, वही 
नहीं करनी पड़ती । इसलिए बीच के जमाने मे जो याद था, हिन्दुस्तान मं। 
गृढ़वाद था। वह आमिर रूढ़वाद हो गया । फिर गृद़याद मिट गया और एव 
ध्यान में चिन्तन, साम्‌हिद: भजन, वीतैन को छगह टे दी गयी। प्राचीन 
में भी लिखा है कि सत्ययुग में एकान्त ध्यान-चिन्तन करना धर्म है श्रीर कलिां 
सामृहिक भजन, नाम-संकीर्तन करना धर्म है। 
अक्ति-मार्ग का विकास है 
परिणाम उमा यद्‌ हुआ ऊि जहाँ तक भारत का सवाल है, यर्दोँ वा भर्कि 
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मार्ग इतना व्यापक हो गया है, यहाँ तक व्यापक हो गया है कि उसमें सबका समा- 
वेश हो गया । *भक्ति के जितने प्रकार हों सकते थे, उन सत्रके भक्ति मार्ग प्रकट 
हो गये। अद्वैत आया, द्वैत आया, विशिष्टादवेत झायां, शुद्ध अड्रैव आया, केवल 
अद्वेत श्राया, द्वेताईत आया, संक्रेत श्राया, पूजा आयी, मूर्ति-पूजा आयी, नाम- 
स्मरण आया ओर जप-तप भी आया | इस प्रकार जितने अंग हो सकते थे, 
मक्ति-मार्ग के, वे सरे-केनसारे हिंदू-यर्म में विकातत हों गये और मानवता में 
बिलकुल फर्क नहीं हो सकता, इस बुनियाद पर भक्ति-सार्ग का अधिष्ठान स्थिर 
हो गया, दृढ़ हों गया । केबल ध्वानमय जो धर्म था, वह ऋप्णाप॑णमय होकर 
फल-त्यागयुक्त सेवामय हो गया । इसलिए, भगवान्‌ ने कहा है: “ध्यानात्‌ कर्म- 
फल्वत्याग: ।” यानी ध्यान से भो सेवामय फलत्याग की भक्ति श्रेष्ठ है। लेकिन 
एक जमाना होता है, जब ध्यान-घारणा करनी होती है। उसके त्रिना धर्म का 
आरम्भ ही नहीं कता । उठी प्याननचन्तन के परिणामप्वरूप नाम-एंकीतनमूलक 
भक्ति-मार्ग और फल-त्यागयुक्त सेवा का मार्ग खुल गया था। इर्सालए संभव है 
कि जिस जमाने में ये मंदिर बने होंगे, उस जमाने में कुछ खास उपासकों को 
ही उनमें स्थान मिलता होगा। यही धर्म-र्ाप्य से उचित है, ऐमा वे मानते होंगे 
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इमारे सामने सोचने की बात यद है कि आज जग्र हिन्दुस्तान वा भक्ति- 
मार्ग इतना व्यापक हो चुका है। दतना विर्मात हो चुका है कि उसमें सारे 
धर्म-सम्प्रदाय था गये हैं, उस हालत में हमे अपने-अपने उपासना-स्थान सबके 
लिए, खुले करने चाहिए या नहीं ! मेरी सब है कि अगर हिन्दु-धर्म इस वक्त 
अपने को सीमित रखने की कोशिश करेगा, ठंकुचित करेगा, श्पने वो चन्ड 
लोगों तक ही महदृद करेगा, तो वह खुद पर ही प्रहार करेगा और मष्ट होगा, 
प्रिंट जायगा | इसलिए, वेदिक-घर्म का जो रूप था, वैदिक जमाने मे, उसे छुन्दों- 
बद्ध याने देवा हुश्ना कहते थे, वह अन्र नहीं होना चाहिए । वह अब खुला होना 
चाहिए. । इतलिए, प्राचीनकाल में जो गुम मन्त्र होते थे, उनके बदले में कलि- 
युग में राम, कष्ण, हरि जैसे नाम ही खुले मन्त्र के रूव में आ गये । उसमें नाम- 
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उसे छोड़ते है । धार्मिक पुरुष की धर्म-मावना में न सिफे मानव के लिए ही प्रेम 
होता है, अ्रसंकोच होता है, बल्कि प्राणिमात्र के लिए प्रेम होता है और असं- 
कोच होता है। अपने-अपने खयाल से ओर मन के सन्तोप के लिए मनुष्य 
अलग-अलग उपासना करते हैं । इस तरह उपासनाएँ अलग-अलग बन 
जाती है। उन उपासनाओं के मूल में जो भक्ति है, बह सबसे बड़ी चीज 
है, मानवता से भी व्यापक है। लोग हमसे पूछुते दे कि क्या सर्वोदय-समान 
में कोई मुसलमान नहीं रहेंगे, हिंदू नहीं रहेंगे, खिस्ती नहीं रहेंगे, तो हम 
जवाब देते है कि ये सारेकेसारे रहेंगे ओर ये सत्र स्रोदय के अग हैं। 
इसका मतलब यद्द नहीं कि हिंदू , म॒त्लिम या खिस्ती-धर्म के नाम पर जो गलत 
घारणाएँ चल पड़ीं, वे भी इसमे होंगी । वे तो इसमे नहीं रहेंगी, वल्कि उपासना 
को जो भिन्‍न-मिन्‍न प्रणालियाँ ह और जो व्यापक भावना है, वह सर्वोदय मे 
अमान्य नहीं है। लेकिन सर्वोदय मे यह नहीं हों सकेगा कि एक तरह वी उपा- 
सना करने का दंग कोई दूसरे किसी उपासना के स्थान में, मंदिर में, उपासना 
करने के लिए, जाना चाहे, तो उसे रोका जाय । चाहें वह भिन्‍न उपासना क्‍यों ने 
करता हों, उसे रोकना नहीं चाहिए, चाहे हिन्दू का मदिर हो, चाहे मुसलमान वा 
मदिर हो, चाहे खिलियों का रूदिर हो, या दूसरे किंसीके मदिर हों | जो उपासना 
के लिए. एक मन्दिर में जाना चाहता है, वह उपासना के लिए, दूसरे किसी भी 
मन्दिर में मं ज्ञाय, ऐसा नहीं कह सकते । जैसी रुचि होगी, वैसे लोग जायेंगे! 
इस तरह से भिन्‍न-मिन्‍न उपासना के मन्दिरों मे लोग जायेंगे और सर्वोद्य-समाज् 
में यद फिसीके लिए. लाजिमी नहीं होगा कि खास वह किसी फलाने मंदिर में ही 
जञाय | एक मंदिर में जाकर प्रेम से उपासना करनेवाला दूसरे मंदिर में भी अगर 

जाना चाहता है, प्रेम से उस उपासना में योग देना चाहता है, प्रेम से उस उपासना 
को जानना चाहता है, तो उसे रोकना श्रत्यन्त गलत चीज है। 


उपासना के वंघन नहीं 


आप लोगों ने रामकृष्ण परमहंछ का नाम घरूर सुना होगा ओर आप 
जानते हैं कि पिछले सो साल मे णो महान्‌ पुरुष हिन्दू-धर्म में पैदा हुए, उनमें 
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के लिए परिपोपक होती हैँ | जीवन में एक ही मनुष्य बाप के नाते काम करता है, 
भाई के नाते काम करता है, बेटे के नाते मी काम करना है। इसी तरद निनकों 
विविध अनुभव है, वे परमेश्वर को भी बाप सममक़र वाप के नाते उसकी उपासना 
कर सकते हैं, भाई के नाते उपासना कर सकते हैँ, व्रेश् ममककर उपासना कर 
सकते हैं | परमेश्वर की उपासना पिता के रूप मे, माता के रूप में कर सकते हैं। 
“त्वमेंव साता च पिता त्वमेवर ः 
त्वमेव वन्‍्घचुइ्च सखा खमेव ।” 

अब्र उससे यद न्ीं कद्य जा सकृता कि या तो तुम परमेश्वर को पिता दी 
कहे यथा माता हो कहो या फिर बेटा ही करो । परमेश्वर तीनों एक साथ केसे हो 
सकता है---ऐसा कहें, तो जब एक सामान्य मनुष्य भी बाप, वेद ओर भाई हो 
सकता है, तो परमेश्वर वैसा क्यों नहीं हो सकता ! इस तरह से परमेश्वर दी 
अमेक तरह से उपासना हो सकती है । इसलिए समन्वय वी कल्पना को सर्वोत्तम 
कल्पना के तौर पर सत्र धर्म मान्य करते है। इस टप्टि से हम जब्र इस घटना के 
दिपय में सोचते हैं, तो हम समर सकेंगे कि इससे समन्वय पर ही अह्ार होता है, 
और जहाँ समन्वय पर प्रद्वार होता है, वहाँ सत्च॒ तरह की उपासनाओं पन्‍ भी 
प्रद्यर होता है। 
घुरी 
२३-३-५५ 


. अहिसा के राध्य की स्थापना कैसे होगी ? १२१ 


धाराएँ भी, जो परस्पर-प्रिस्द्ध दिशा में बद्टती हैं, वें सारी चर्चा में लीन दो सकती हैं 
और लीन होनी चाहिए। ट्सलिए अभी जोःविचार मैं आपके सामने प्रकट कर्मूँगा, 
उनके लिए मेरी व्यक्तिगत कितनी मी निष्ठा हो, मेंस आग्रह नहीं। विमर्श 
के लिए, शोचने के लिए. जैसी धातें सूफती है, जो श्राभास होते हैं, वे हम आपके» 
सामने रखेंगे । खेर, इतना तो कार्य सर्त्रदिय-समान में होना द्वी चाहिए पर 
उसके अलावा कुछ काम वी बातें, जिसमें हम लगे है, उसके सिलसिले में भी 
कुछ विचार स्वेंगे। 
साम्यवादियों का विचार 

इममे से बहुत-से लोग मानते हैं कि समाज के विकास में ऐसा एक मुकाम 
आ जाना चाहिए, जत्र कि दएड के आधार पर शासन चलाने की जरूरत न 
रहे | उस तरह का शासन, दण्डाधार-शासन न रहेगा। इस अ्रन्तिम ध्येय को 
साम्यवादी भी मानते हैं । किन्तु उनका विश्वास है कि उस ध्येय की प्राप्ति के लिए 
इस समय श्रधिकसे-अधिक मजबूत केंद्रीय सत्ता होनी चाहिए गौर उसके आधार 
पर हम दूसरी सारी अन्यायी रुत्ताएँ खश्टित कर सकेगे | उसके आद जिस प्रकार * 
काठ को खतम कर ज्वलत श्रग्नि खुद भी खतम हो जाता है, वैंसे लोगों की तरफ 
से प्रकट हुई यह केन्द्रित सत्ता दूसरी बसी ही सारी सत्ता को हिंसा से-श्र्थात्‌ 
आगर जरूरत पड़ी तो--नष्ट करेगी ओर फिर स्वयमेत्र शान्त हों जायगी | उसकी 
शान्ति के लिए ओर कुछ करना न पड़ेगा । सिर्फ यही करना पड़ेगा कि उसके 
खिलाफ जितनी शक्तियाँ हैं, उन सबका खातमा किया जाथ। जत्र यह कार्य हो 
जायगा, तत्र उसके लिए. अ्रवकाश न रहेगा और वह शक्ति स्वथम्‌ शान्त हो 
जायगी | यह बिलकुल थोड़े में एक विचार मेने यदाँ रखा । उसका उन लोगों ने 
बहुत विस्तार किया है, उसका एक खासा अच्छा शास्त्र मी बनाया है। उसका 
भी चिन्तन-मनन हमे करना चाहिए । 


कया कांग्रेस अहिंसक रचना में बाधक है ? 


इसके अलावा कुछ बीच के लोग हैं, जो मानते हे कि शासन दर हालत में 
कुछ-न-कुछ रहेंगा। शासन याने दुण्डयुक्त शासन | समाज में दण्ड के आकक्क ' 


हा 


$ 
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संघ बन जाय। हम सोचते हैं कि उनमे कितनी कुशल बुद्धि थी। अगर यह 
चोज बनती, वो देश की सब्रते बडी संस्था >सिउक संस्था! होती । अब, जब कि 
वह हालत नहीं है, तो तोचा जाता है कि सेवा के लिएं एक “मारत-सेयक-समाजर 
बनाया जाय | भारत-सेत्क-समाज सेवा करेगा, लेकिन जिस परिस्थिति से सबसे 
बड़ी ताकत सत्ताभिमुख है, चुनाव-प्रधान है, उस परिस्थिति में भारत सेवक-समाज' 
को बहुत ज्यादा वल्न नहीं मिल सकता । वह गसौण ही रहेगा। सेवा करनेवाली 
गौण संध्याएँ हिंसक समाज में भी होती हैं, क्योंकि चाहे समाज टिसाश्रित हो, 
चाहे अहिंसाश्रित हो, जहाँ समाज का नाम लिया जाता है, यहाँ सेवा की जरूरत 
प्रत्यक्षतः होती है । इसलिए उस समाज में भी सेवाएँ चलती हैं, छेवा करनेबाली - 
संस्थाएँ होती हैं। लेकिन अ्रहिंसक समाज में सबसे बढ़ी सस्था वह होनी चाहिए, 
जो 'परेवामय' हो। "सेवा-प्रधान! कहने से भी मेरा समाधान नहीं हुआ, इसलिए, 
मैंने 'जो सेवामय हो', ऐसा कहा । ह 
लोक-सेचक-संघ 
*.. दूसरी बात, लोकसेवक-सघ की जो कल्पना थी, उसमें सत्ता पर रुत्ता चलाने 
की बात थो । एक सत्ता रहती, जो आज थी आवश्यकता के मुताबिक राज्य 
शासन करती । उसके हाथ मे दंड होता ओर उसके हाथ में दंड देकर बाकी का 
सारा समाज दड-रदित बनता। पर चूँकि वह भी दंड-सत्ता द्वाथ में रखनेवाली 
रंस्था होती, इसलिए उस पर भो उससे अलिप्त रहनेवाले समाज दी सत्ता रहती | 
याने सेवा सार्वमौम होती ओर सत्ता सेविसा बनती, सत्ता का नियत्रण करने की 
शक्ति उस समाज में रहती ) लोग उसका श्राशीवांद प्राम करके ही चुनाव में खड़े 
होते ओर समाज सेत्रा देखकर सऊनों का चुनाव करता । इस तरह सारी बात बन- 
जाती। लेकिन कई कारणों से वह चीज नहीं हुई और वाग्रेस प्रधानतः 'इलेक्श- 
नियरिंग घोंढी' ( चुनाव करनेदाली संत्था ) रही । परिणाम यह हुआ, जैसा 
कि मैंने विनोद में कह्या था, सारे समाज में भूत, भविष्य और वर्तमान, तोनों 
कालों का परिवतेन 'इलेक्शन-पीरियड', पैप्र-इलेक्शन-पीरियड' और पोस्ट- 
इलेक्शन-पीरियड' में होने लगा। याने कुल कलात्मा इन तोनों कालों मे 
समाप्त हो गया | ३ ः 
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हर हालत में हमारी सेवा का गौरव करेगो । इस वाल्ते छोटी-छोटो सेवा-संस्थाएँ: 
बनाना हमारे लिए कठिन नहीं था। किल्तु'हम पर यह जिम्मेवरी डाली गयी 
कि हम लोग सेय्रा की सस्था न बनायें, वरन्‌ ऐसी छंस्‍्था बनायें, जो सेवा भी करे 
ओर सेवा के जरिये राज्य-तंत्र पर सत्ता चलाने की शक्ति भी हासिल करे । संच- 
मुच यह घडी भारी कठिन जिम्मेवारी हम पर डाली गयी। परमेश्वर सहायता 
करेगा, तो उसे भी छोटे, निकम्मे ओजारो के जरिये वह सफल बनायेगा। बह 
उसकी मर्जी की वात है, लेकिन काम दुश्वार है। ग 


सच्ची ताकत कहाँ ९ 


इस हालत में, हमारे लो मित्र इधर-उधर मिन्न-मिन्न राजनैतिक संस्थाओं में 
हैं, उन पर यह जिम्मेवारी आती है कि वे हम लोगों को कृपा कर थोड़ी मदद दें | 
वे यह मदद दें कि जहाँ बैठे है, वहाँ सेवा किस तरह ऊपर उठे, इस बारे मैं प्रयत्न 
करें | चाहे वे प्रजा-समाजग़ादी पक्ष में हों या काग्रे स में या और भी किसी राज- 
नैतिक संस्था में हों, वहाँ वे इस आात के लिए पूरी वोशिश करें कि चुनाव के 
जंजाल से भी श्रलग रहनेवाली संस्था खड़ी हो । एक एंस्था के श्रन्दर अनेक ग्रप 
पैदा होते है, तो बढ राजनीति में बड़ी खतरनाक वात मानी जाती है । किन्तु में उन्हें 
यह नहीं सुमा रहा हूँ कि वे राजनैतिक ज्षेत्र मे काम करनेवाली अपनी-अपनी 
संस्थाओं के अन्दर दूसरे-तीसरे अप बनायें। ऐसी कोई छिफारिश मैं नहीं 
कर रहा हैँ । में नहीं चाहता कि इनमें से किसीकी ताकत टूटे, जिसे कि थे 
ताकत समभत्े हैं ! जम्र वे ही महसूम्र करेंगे कि जिसको हम ताकत समभते थे, 
यह ताकत नहीं थी, तत्र तो वे खुद उसका परित्याग करेंगे। उस हालत में 
उन्हें सच्ची ताकत दासिल होगी । लेकिन जब तक उस ताकत के बारे में उनवों 
भास है, तब तक उनकी ताकत किसी प्रकार से टूटे, ऐसी हम इच्छा नहीं करते | 
किन्तु हम यही मुमाते है कि मिन्न-मिन्न संस्थाओं के हमारे भाई यह कौशिश करें 
कि जिसे वे अ्र्िसात्मक, रचमात्मक कार्य समभते हैं, वे उन संस्थाओं में प्रधान 
हैं। और दूसरी बातें गौण हो जाये | 

नुनाव को क्तिना भी महत्व क्यों नदिया जाय, आखिर बह ऐसी चीज नहीं 


अहिंसा के राज्य की स्थापना कैसे होगी ? ब्र्ष 


हर हालत में हमारी सेवा का गौरव करेगी । इस वात्ते छोटी-छोटो सेवा-संस्थाएँ: 
बनाना हमारे लिए, कठिन नहीं था। किन्तु“हम पर यह जिम्मेबारी डाली गयी 
कि हम लोग सेद्ा की संस्था न बनायें, वरन्‌ ऐसी संस्था बनायें, जो सेवा भी करे 
ओर सेवा के जरिये राज्य-तंत्र पर सत्ता चलाने की शक्ति भी हासिल करे। सच- 
मुच यह बडी भारी कठिन जिम्मेवारी हम पर डाली गयी। परमेश्वर सहायता 
करेगा, वो उसे भी छोटे, निकम्मे श्रोजारों के जरिये वह सफल बनायेगा। वह 
उसकी मर्जी की धात है, लेकिन काम डुश्वार है। 


सच्ची त्ताकत कहाँ ९ 


इस हालत मे, हमारे जो मित्र इधर-उधर भिन्न-भिन्न राजनैतिक संस्थाओं मैं 
हैं, उन पर यह जिम्मेबारी आती है कि वे हम लोगों को कृपा कर थोड़ी मदद दें | 
ये यह मदद दे कि जहाँ बैठे है, वहाँ सेवा किस तरह ऊपर उठे, इस बारे में प्रवत्न 
करें | चाहे वे प्रजा-समाजवादी पक्त में हों या कांग्रेस मै या और भी किसी राज- 
नैतिक संस्था में हो, वहाँ वे इस बात के लिए पूरी बोशिश करें कि चुनाव के 
जंजाल से भी श्रलग रहनेवाली संस्था खड़ी हो । एक झंस्था के अन्दर अमेक अप 
बैड होते हैं, तो बढ राजनीति मे बड़ी खतरनाक बात मानी जाती है । किन्तु में उन्हें 
यह नहीं सुभा रहा हूँ कि वे राजनैतिक च्ेत्र भ काम करनेवाली अपनी-अपनी 
संस्थाश्रों। के अन्दर दूसरे-तीसरें ग्रुप बनायें । ऐसी कोई सिफारिश में नहीं 
कर रहा हैँ । मे नहीं चाहता कि इनमें से किसीकी ताकत टूटे, जिसे कि थे 
ताकत सममते हैं ! जग्र वे ही मदसत्ष करेंगे कि जिसको हम ताकत सममते थे, 
वह ताकत नहीं थी, तब तो वे खुद उसका परित्याग करेंगे। उस हालत में 
उन्हें सच्ची ताकत शसिल होगी | लेकिन जत्र तक उस ताकत के बारे में उनको 
भास है, तर तक उनवी ताकत किसी प्रकार से टूटे, ऐसी हम इच्छा नहीं करते | 
किन्तु हम यही सुमाते है कि मिन्न-मिन्न संस्थाश्रों के हमारे भाई यह कोशिश करें 
कि जिमे वे अद्दिसात्मक, ग्चनात्मक कार्य समझते हैं, वे उन संस्थाओं में प्रधान 
हो और दूसरी बरतें गैस हो जाये । 

चुनाव को कितना भी महत्व क्यों नदिया जाब, आखिर बह ऐसी चीज नहीं 


१२६ मदान-गंगा 


कि उससे समाज के उच्यान में हम कुछ मदद पहुँचा सकें। वह “डेमेक्रिती में एड 
किया हुआ एक यन्त्र है; एक 'कॉर्मल डेमक्रियी! ( औपचारिक लोकसत्ता ) ब्रावी 
है। बह मॉग करती दे कि राज्य-कार्य में हर मनुष्य का हिस्सा होना चादिए | हे 
लिए हरएक की राय पूछनी चाहिए ओर मतों की गिनती करनी चाहिए | 5६ 
दो हर कोई,जामता है कि ऐसी कोई समानता परमेश्वर ने पैदा नहीं वी कै खियके 
आधार पर एक मनुष्य के लिए. जितना एक वो है, उतना ही वह दूसरे मठुय 
के लिए, भी हो, दस बात का हम समर्थन कर सके । लेक्नि यह स्पष्ट बंति है ४ 
परिडत नेहरू को एक वोट है, वो उनके चपरासी को भी एक ही बोट है। इसमे 
क्या अक्‍्ल है, हम नहीं जानते। मुझे! घह शख्स मालूम नहीं, भी यह ट्े 
समभाये | परन्तु जच्र मे इसका अपने मन मैं समर्थन करता हूँ, ते मुझे घा 
ही श्रानद होता है। वह समर्थन यह है कि उसमें मेरे वेदांत का प्रचार होती है। 
इसमे आत्मा दी समानता मानी गयी दे। बुद्धि अलग-अलग है कमवेशी 
है। शरीर-शन्ति कमजेशी है, और भी शक्तियों हरएक की अलग-अलग देती है| 
फिर भो दम दरएक यो एक-एक बोट देते दें। इसवा इसी विचार से समन 
शेगा कि इसे माननेवाले लोग बेढात वो मानते है। यद्द बहुत श्रच्छी बात है! 
इसी श्राघार पर इम भी उसता समर्थन कम्ते है। हमे बहुत अच्छा लगता 

कि एक पच्चर हमें मिल गया, रड्टा श्रच्छा आधार मिल गया, जिस पर एैं 
सार्मपोगी समाज वी स्थापना कर सकते है। है 


मूल्य-परिवतेन प्रमुख और चुनाव गौण 

किन्तु सोचने की बात है कि जहाँ ठक व्यवद्ार का सवाल है, मर्गे डी 
गिनती फर इम एक गाज्य चलाते हैं, तो उसवा ऋहुत ज्यादा मध्य नीं। 
उसका ऐसा मदत्व नहीं, जिससे समाज-पस्यर्तन हो जाय। समाज में आने लोग 
क्या चादते है, इसे जान लेने से इमे श्रागे के परिवर्दन वी दिशा सोचमे में शा 
मदद मिल सकती है। विन्‍्तु उतने से भी समाज के परिवर्तन बी प्रक्रिया मे बोर 
मदद पहुँचती शे, सो बात नहीं | इसलिए व्यावद्ारिक क्षेत्र में छुसाव मो हिरनी 
भी मद प्रात थे, हो भी ज्यों तक मूल्य परिवदन का सवाल टैन्और गली 








$२८ हि सूदानन्गंगा 


श्रौर उमम कुछ-न-कुछ जय भी,करते हैं, कुछ बोलते मी हैं ! इसलिए जो कु 
किया जायगा, उसमें उसका थोड़ा स्वाद आ ही जायगा ओर धीरे घी रे बह बात 
बनेगी। मुझे लगता है कि अर्दिसा को यह व्याख्या अहिंसा के लिए बड़ी खतर 
नाऊ और दिंसा के लिए बहुत उपयोगी है । बुद्ध मगवान्‌ ने यद वात हमे स/ 
सममभायी । उन्होंने कहा : “मन्दं पुण्य कुर्वेतः पापे हि रमते मनः । अगर है 
पुएप्-आचरण आलसी द्वोकर आद्िस्ता-आ्राहिस्ता करते है, तो पाप शीम, लाल 
गति मे बढ़ता है । 


अददिसा में तीत्र संवेग जरूरी 

अगर अश्रहिमा के माने 'कम से-कम वेग से समाज की बहुत ज्यादा तक्लीर 
दिये बगैर आगे बढ़ते जाना किया जाय, तो यह अर्थ श्र्िसा के हित मैं नहीं 
दमा के हित में है। उससे दिसा बहुत जोरों से बढ़ेगी। जहाँ आप शरद दी 
को कहेंगे $ "गो स्लो”, वहाँ शराबखोरी जोर से बढ़ेगी | दुजनता जोरदार होती 
है। इगलिए कृपा कर श्रद्धिता के लिए. “गो स्लो” वाली बात लागू मंत बीजिये 
उसे हिंसा के लिए लागू कीजिये । वहाँ “गो स्लो” बहुत अच्छा है, पर श्रद्दित 
तीम्र संग्रेण होना चाहिए.। शास््रनयाक्य है; “तीम संवेगानार आसन्‍नः ॥/ आए 
शाप श्रच्चाई वो जल्दो से जल्दी, नज्दीक-से नजदीक लाना चाइते हैं, तो उप 
तीव्र सप्रेग होना चाहिए। अगर अ्रद्टिंता का श्रर्थ इतना सुढ़, नरम) निर्ती 
डझिया जाय, तो उससे विगेधी शक्तियाँ, द्विंसक शक्तियाँ हमारे न चादते बढ़े गए 
इस बात वा शाम सारे गांधीजी के अनुग्रायियों वो हो, यई हमारी भेगरते, 
से धरार्थना है। 

राज्ञाज्ञी का सुमप्व 

गजाजो में दोतीन बार एक मदन दिचार सारी दुनिया के सामने एग। 
जि सपने के लिए. ये ही समर्थ से, क्योंकि ये तच्यजनी & और तस्वशनी हे) 
हुए भी राज्य-स्यनदुशल हैं। जिस पुरुष में तखवशन ओर राज्यलार्य-कुरलिदा, 
दोनों का सरोग होग है और इसके श्रलावा जो शब्द-शक्ति फे भी शाता ६77 
शब्द या उपयोग एस प्रद्धर करना चाहिए, इस विपय में भी जो प्रवीण हर 


अहिंसा के राज्य की स्थापना कैसे होगी? १२३ 


ऐसी त्रिविध शक्त्तियाँ जहाँ एकत्र होती हैं, वही शख्स ऐसा कहने के लिए 
अधिकारी है। उन्होंने कहा कि 'यूनिलिटुरल एक्शन! थाने एकपत्तीय सब्जनता, 
प्रकट होनी चाहिए। सामनेवाले से यह शर्त कर कि, वू अगर इतना सज्जन 

बनेगा, तो में इतना सब्जन होऊँंगा; कोई सज्जन बनता है, तो इस तरह 
साज्जनता नहीं बढ सकतो । सज्जनता तो स्वयमेव बढ़ती है, अपना ही विचार 
करके । इसीलिए उन्होंने श्रमेरिका को यह रास्ता मुझाया | 

अच् ग्रमेरिका के लिए: बड़ी मुश्किल हो गयी। श्रमेरिका की कुल जनता 
वद्वान्‌ है, क्योंकि हिन्दुलान में जितना कागज खपता है, उससे १६० गुना कागज 
प्रतिव्यक्ति वहाँ खपता है! तो, जहाँ कुल जनता ही विद्वान्‌ है, वहाँ के विद्वानों *« 
ने मिलिटरी-कार्य में प्रवीण एक मनुष्य के द्वाथ में सारी सत्ता सॉंप दी है और 
कहा है कि फारमोसा के घारे में सत्र कुछ करने का पूरा श्रधिकार हमने श्रापके द्वाथ 
में वांप दिया है। आपको सर्वाधिकारी बना दिया है। अगर जरूरत हो, तो 
आपके हाथ मै जो अद्यात्न ओर पाशुपतास्र हैं, उनका मी उपयोग आप कर 
ही सकते हैं। इस तरद सारे विद्वानों का जिस पर इतना विश्वास है, वह शख्स 
अगर राजाजी की बात माने, तो लोग कहेंगे कि 'पफ़रेर इम इलेक्शन में राजाजी 
को ही क्यों न चुनें ?” बेचारे के लिए बड़ी मुसीत्रत की बात है। वह क्या करे 
उमको मेण्डेट है, सारी जनता का कि वह उस अकल को चलाये, जिसका उन्हें 
परिचय है और जिसे देख करके द्वी उसे चुना गया है । अगर वह अक्ल जेब्र में रख- 
कर राजाजी की अक्ल कबूल करे, तो उस प्रजा का कितना विश्वासघात होगा ? 
यह क्हेंगी कि “श्वरे, क्या तुझे यह समझकर चुना था कि तू श्रपना सारा दिमाग 
राजाजी को अर्पण कर देगा ! तुझे हमने इसीलिए चुना कि तू गये युद्ध में बहा- 
छुर साबित हुआ ओर तूने हमे बचाया। तुके अपना मददगार समझकर हमने 
सारी ढंड-शक्ति तेरे हाथ में सापी और व्‌ मलामानुस ऐसे तस्वज्ञानी की बाते 
सुनता है !” 
सेना हटाने की शक्ति देश में कैसे आये ? 
लेकिन हम अपने मन में सोचते हूँ कि क्या हम दूसरे देशों को इस तरद को 

सलाह देने के लायक है ! मैंने ग्रमी कहा कि राजाजी मैं त्रिविध शक्ति एकत्र 


तर जब 
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पर 
है । यह हमारे लिए चिन्ता का विपय है, क्योकि हमने यद नया मन्त्र/सेखा और 
हम इसे दुनिया के लिए. तारक-मन्त्र मानते हँ। हम यह मी कहते हे कि मानव 
के इतिदासभर में अभी तक जो अनुमव आया, उसके परिणाप्तस्वरूप सामूहिक 
सत्याग्रह का यह एक मन्त्र मिला । अत्र इससे अहिंसा बलवती होंगी। लेकिन 
इन दिनों तो सत्याग्रह शब्द से डर लगने लगा है। लोग यहाँ तक कहते हैं कि. , 
“हमॉक्रेसी” में सत्याग्रह के लिए, स्थान नहीं, लोक्सत्ता में सत्याग्रह के लिए,स्थांन 
नहीं है ! पर वास्तव मे सत्याग्रह के लिए, तो उस सत्ता में स्थान न होगा, जिसमें 
हर निर्णय “यूनानिमस” या एक राय से ही हो। सब्रकी सम्मति से निर्णय हो, ऐसी 
जहाँ समाज-रचना होगी, वर्ष स्वतंत्र सामूहिक साँयाग्रह की जरूरत न॑ होगी 4"- 
उस समाज में पुत्र के खिलाफ माँ का सत्याग्रह और मां के खिलाफ पुत्र का 
सत्याग्रह हो सकता है। एक पड़ोसी के खिलाफ दूसरे पड़ोसी का सत्याग्रह होगा। 
यहाँ 'खिलाफ! वा श्र्थ हिंसा के श्र्थ में 'सिबलाफ' नहीं; वरन वद उसका मदद- 
गार होगा । उसके शोघधन के लिए प्रेमपूर्वक और त्याग से जो किया जायगा,. 
उसी अर्थ को प्रकट करने के लिए अग्र भी खिलाफ शब्द का इस्तेमाल किया 
जाता है। सारांश, पड़ोसी पर विशेष प्रकार से प्यार प्रक्ठ करने के लिए व्यक्ति" 
गत सत्याग्रह पड़ोसी के साथ होगा। विंवु जहाँ समूह का हर फैसला सबकी 
सम्मति से होगा, उस समाज में सामृहिक सत्याग्रह के लिए गुजाइश नहीं रहेगी, 
यह बात समझ में आती है । इसीलिए हम बार-बार कदते हैं कि यह “डेमॉक्रिसी” 
कुछ दोपमय है | इसमे श्रद्टिसा का माद्दा कुछ ही दृद तक आता है, ज्यादा नहीं | 
इसलिए, श्रपने सारे फेसले सर्व-सम्मति से करने की तैयारी करनी चाहिए । 
पर इस विपय में “हमारे साथी भी हमसे कहते है कि भाई, यह कैसी 

श्रव्यावद्वारिक बात बताते हो ? इससे व्यवहार कैसे चलेगा ? इस 
तग्द यह वस्तु कुछ नयीसी है, इस वास्ते इसमे काफी सोचना पड़ेगा। 
अपना जीवम ओर दिमाग ऐमा बनाना पड़ेगा, जिससे सर्व सम्मति से वाम 
द्ोते हुए भी वद श्रग्मसर हो। समाज इसी तरह सोचने लगे। कार्यद्वानि 

न होते हुए सबके साथ कैसे काम किया जाय, यह समाज सीखे, यह सारा करना 
पढ़ेगा । उसमें कृद् म॒सीचते जरूर हैं। लेकिन चूँकि इसमे मुसीबतें हैं, इसलिए, 


न 


१रे२ व भूदान-गंगा 


अगर उस पर न सोचेगे, तो हम, समभते हैं, यह नया विचार, नया मर्कि 
#ठममों क्रेसी में सत्वाग्रह के लिए स्थान नहीं, अहिंसा के लिए. खतरे का है।झ 
चारे में हमे नि्ंय करना चाहिए | 


गांधीजी के जमाने का सत्याग्रह 


५. ह जो सब्याग्रद् के लिए भय पैदा होता है, उसका एक कारण यह भी के मे 
मं श्रमी क्ेंगा और वह भी अहिंसा के लिए. एक खतरा है। वह यह कि सागर 
वी एक अ्रभावात्मक ( निगेटिव ) व्याख्या मनुष्यों के मन में स्थिर हो गयी है 
सत्याग्रह याने ग्रटगा लगाने का एक प्रकार, दबाव लाने का एक प्रतए 
बहुत ज्यादा बेजा न क्हय जाय । इसका श्रभी लोगों के मन में इतना ही श्रर्ष 
शऔर इसी कारण कुछ लोगों को इसका आकर्षण भी बहुत ज्यादा दै। की 
सत्याग्रर शब्द या एक डर हम देखते हैं, वैसे ही एक श्राकर्षण भी | लोग हे 
बहते है कि बाबा कब्र तक जमीन मॉगता फिरेंगा ! आखिर कमी वैष्णवाश्न मों 
निकलेगा या नहीं ? मान लिया कि अद्यात्र, पाशुपतास्न झ्रादि दिंसा के ६ 
लेकिन वैष्णव का अख्र, जो विपु का है, बद तो अर्दिंसा का रामग्राण दै। ] 
धागा वह भी निमालेंगे या नहीं ? लोग ऐसा हमसे बार-बार पूछते हैं । तब उदेँ 
समभयना पड़ता है झि यह जो चल रहा है। इसमें सत्याग्रह वा ही ए* 
रूप प्रसट होता है । हमारे लिए यद सोचने की एक बात है, जिससे इमें श्र 
फरेब्यन्या्य दी तरफ जाने के लिए बहुत मुभीता होगा । इसलिए, इस पर इम है 
सोचते हैं कि गांधीजी के जमाने मे किये गये सत्या्रद को यदि सलाग्रई व 
आदर्श समभक़तर चलें, तो इम गलती करेंगे। उनफां एक जमाना था, उनती 
परित्थिति थी । उस परिस्थिति में कार्य ही “निर्गेव्य” ( निपेघास्मक ) करना था | 
फिर भी उस कार्य के साथन्साथ उन्होंने पारी रचसात्मक और विधायक प्रदर्चिय 
छोड़ टो। यर उनको प्रतिमा थी, जो उनको यहती थी कि एक निषेध 
( अमापत्या ) कांप बरते हुए. मी झगर हम विधायक कृत्ति ने रखें, तो जर्द वा 


परात्मफ ( निर्येटिव ) कार सम्पन्न होगा, बहाँ श्र कई सतरे पैदा झंगे। 


आग उनमे घार-दार पूछते कि चस्गा क्यों चलायें, यद इमें जया उमगाय टी 
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दीजिये। अंग्रेजों को यहाँ से भगाना है, तो उसके साथ चरखे का सम्बन्ध कहाँ 
से आने लगा, समर में नहीं आता । फ़िर भी लोग यह सम्रककर कि गांधीजी 
के नेतृत्व के साथ स्वराज्य का सम्बन्ध है ओर इस वास्ते इसे कबूल करो, उसे 
कबूल करते थे | उन्हें जबरात्र मिलता था : “जनता में जाग्रति हुए ब्रगैर, जनता में 
स्वसाग्य की भावना पेदा हुए बगैर काम कैसे चलेगा १ अग्रेजों पर इसका परिणाम 
कैसे होगा ! क्या ऐसे ही, केवल इमारे शब्दों से ! इस वास्ते हमे रचनात्मक 
कार्य से अपने विचार फैलाकर जन-सम्पर्क बढ़ाना चाहिए। इसके कारण जन- 
सम्पर्क के लिए हमे एक़ अच्छा-सा मौका मिलता है। उन्हें थोड़ी रादत, मदद द्ध 
भी मिलती है। हमारी उनके साथ सहानुभूति है, इसका दर्शन उन्हे मिलता है 
और उनवी भी सहानुभूति हमे मिलती है। इस तरद्द हमारे राजनैतिक कार्य के 
पीछे एक नैतिक बल खड़ा होता है।” इस तरह उन्हें लोगों को समभाना पड़ता था। 


विधायक सत्याग्रह 


किन्तु बह जमाना ऐसा था कि उसमे लोगों को थ्रभावात्मक कार्य करना था | 
इसलिए ओ सत्याग्रह उस जमाने में हुए, वे सत्याग्रह के अ्रन्तिम आ्रादर्श थे, 
ऐसा हमें न्दीं समझना चाहिए। हमें यह समभना होगा कि जश लोक-सत्ता 
आा गयी, वर्दयां श्रगर हम सत्याग्रह का अस्तित्व मानते हैं, तो उसका स्वरूप भी 
कुछ मिन्‍म होगा। यद्द नहीं कि “टेमॉक्रेसो” या लोक-सत्ता मैं सत्याग्रह के लिए 
अवकाश द्वी नहीं ! ऐसा मानना तो ब्रिल्कुल ही गलत विचार है। पर यह भी 
विचार गलत है कि उस जमाने में जो निगेथ्वि (अभावात्मक ) प्रकार के 
सद्याग्रह किये गये, उनके लिए, डेमॉक्रेसी में बहुत ज्यादा “स्कोप” ( गुंजाइश ) 
आर उनका परिणाम लोक-सत्ता में बहुत ज्यादा प्रभावशाली होगा। लोक-सत्ता 
में जिस सत्याग्रह का प्रभाव पड़ेगा, वह अधिक प्रभावशाली होना चाहिए, 
श्र्थात्‌ श्रथिक विधायक द्वोना चाहिए । इस दृष्टि से भी हमे अपने आंशेलन 
की तरफ देखना चादिए कि भूदान-यज् का कार्य हम जिस तरीके से 
कर रहे है, वह अ््िता का ही एक तरीका है। परंतु अहिंसा में वहीं 
एक तरीफा कै सो वात नहीं । दूसरे भी तरीके हैँ । इससे मी चलवान्‌ दूसरे तरीके_ 


3३४७ भूदान-गंगा 





हमे मिल समने हे और उनका हमे इस्तेमाल कर सकते हैँ । द्गर इस ठरीऊे दी 
हमने पृसत उपयोग कर लिया और इसका नतीजा पूय देख लिया हो, वो हो 
आचने का माँ मिशे 


भूदान में पूरी शक्ति छूगायें 
आज भूमिदान माँगने, लोगें। को समझाने, गरीबो से जमीन लेगे, उठत 
घमने आदि का हमारा जो सत्याग्रह” चल रहा है, यह सारा एक विशाल सलाऋ 
ह, रचनात्मक सत्वामद है । परतु इससे आगे सत्याग्रह का इससे और भी कोर 
बलवान्‌ स्वरूप प्राप्त हों सकता है या नहीं, इसका संशोधन करने का मौद्र 
मिलेगा, अ्रगर इस काम में हम पूर्ण शक्ति लगायें और थोड़े समय में झताः 
नतीजा क्या थ्रा सकता है, यह देखें। अगर हम इसे न आजमायेंगे, इसने 
पूरी ताबत ने लगायेंगे, ओर १६०७ का साल, निकल जाय, तो आगे वा करत 
क्या उठाया जाय, इसवा संशोधन बरने के लिए. हम पात्र ही नहीं रंगे 
अआपात्र साधित होंगे। उस हालत में उसका अर्थ होगा, हमने जो साय ग्ं 
आरंम जिया, उसे आगे बढ़ाने वी शस्यता कम रहेगी। इसलिए इम सत्र ै 
यद जिम्मेयारी श्रायी है कि इस थोड़े समय में अभी श्रस्तियार हि 
जानेवाले रस तरीके में पूरो तातत लगाऊर उससे क्या कार्य बनता है। हार 
अंदाजा लिया जाय । 
मेंग व्यक्तिगत परिर्वास है हि यह बहुत ही समर्थ तरीवा है। इसमें एे 
अगर शक्ति लगाते ६, तो दमारा कार्य निःसंशय, निश्चित मुदृत में समात पे 
एस्ता है। यट मैंने दिद्वार में देसा श्रीर य्ाँ उड़ीसा में भी देख रहा हूँ। आर्मी 
पी दंत £ हि यह मैंमे बंगाल में भी देखा। लोग बहते थे और श्राव भी इर्ये 
लोग फटने हैं हि बंगाल में भूटान के लिए गुंगाइश दी नं है। बे भूदाद रो 
स्पग ही महों है। दें ३० एक्ड्र के एक 'सीलिंग' का याबून हो लुक! हों 
धरे मय रसू्त ही मिट गयी है। पिर बाय क्यों नाइक घूमता है ऐसा मर 
पिममेदाल लोग वहाँ जरूर हैं श्रौर चूँके थे सत्ता के केद्रों में है, इस लए 
डेनर पछ मैं शुछ ब्यापदारिस् पत्त है । लेस्लि जद्चें तक श्रोम पनता और एन 
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कर्ताओं का सवाल है, हमने देखा कि वे सारे इंसके लिए, तेयार हैं ओर अगर 
शॉवगाँव जाकर लोगों को समभानेवाले मिल जायें, तो हमारा दावा है कि वहाँ 
भी बिहार का सा भूदान का पूरा चित्र हमारी आँखों के सामने प्रयक्ष हो सकता 
है। मान लीजिये कि पूरी शक्ति लगाने पर भी वह कार्य न हुआ, तो हम इस 
लायक और ऐशप.क्‍े समर्थ बनेंगे कि इससे आगे का कदम क्या उठाया जाय, इसका 
विचार कर सझेंगे। बह बिचार हमे सूकेगा। लेकिन श्रगर हमने पूरी ताकत 
न लगायी और इस कारण यदि यह कार्य सम्पन्न न हुआ, तो दम यद्द विचार न 
कर सकेंगे । विचार. हमें न सूक्रेगा और न* हम विचार करने के पात्र दी रहेंगे। 
या तो यह कार्य पूरी ताकत लगा करके १६५७ के पहले समात्त होना चाहिए. 


ल्‍या फिर पूरी ताकव लगाकर १६५७ के .पदले अ्रपूर्ण दी साबित होना चादिए। 


इन दो में से एक वस्तु होनी ही चादिए। लेकिन पूर्ण शक्ति न लगाते हुए 
१६५७ तक अगर हम कार्य करते रहें, तो हमारे हाथ में कोई निर्णायक शक्ति 
नहीं रहेगी | इसलिए सत्र भाइयों को आज यह सोचने का मौका आया है कि 
दस वक्त इसे अपनी विग्वगी, हुई ताकतें इस काम में लगानी चाहिए. या नहीं १ 
कुछ लोगों के मन मे विचार आता है, ओर वह भी एक चिंतनीय विचार 
है, कि आखिर हम यहाँ आये किसलिए ! हम इसीलिए थआराये कि, जेसा हममे 
आरसम्म मै ही कहा, विरोधो विचार-धाराएं होने पर भी बहस करें, चर्चा करें । 
कुरान मैं कहा दे कि भक्तों का यद लक्षण है कि वे ग्रापस आपस में सलाह-मश- 
बिरा करते हैं। तो, सलाइ-मशवबिरे के लिए ही हम इक हुए हैं। इस वास्ते 
विचार करने के लिए दूसग भो पक्त सामने रखना चाहिए। वह कहता है कि 
धपराम्य के बाद इम ऐसे एकागी बनेंगे, तो न चलेगा। श्रगर हम स्वराज्य के 
पहले एकांगी न बनते, तो काम नहीं चलता; क्योंकि उस समय हमारे सामने एक 
ही “क्रण्ट” ( मोर्चा ) रहना चाहिए था ओर वह यह कि परकीय सा को यहाँ 
से इदाना । यही एक वस्तु सामने रहनी चादिए थी । इसलिए, स्वरज्य के पहले 
सारी शक्ति एकांगी याने एकाग्र बनाना जरूरी था| लेकिन अ्रत्र, जब कि स्व॒राज्य 
डाय मैं आया है, ,उसे चलाना और समाज का सब्र प्रकार से भला सोचना है, 
सर्वोग विचार दोना चाहिए, | अगर हम किसी एक अंग मैं सारी ताकत लगायें, 
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योजना है, वैसे शहरों को दूध सप्लाय करने क्री भी यह एक मुव्यवस्यित, 
चैज्ञानिक, यंत्र-युगानुकूल योजना है। अगर हम इसका विरोध करते है, तो फिर 
हमसे पूछा जायगा कि आप तो ग्रामो्रोगी लोग हैं! हमें ऐसी योजना बता 
दोजिये कि गाय की कल किये बगेर कलकते को दूध कैसे सप्लाय किया जाय | 


अभी एकाग्रता ही जरूरो 
लेकिन क्या यह भो कोई योजना है ? यह तो ब्रिल्कुल अ्रचितन है, सिंतन 
हो नहीं है | इस विषय में चली थ्रायी वात ही चल रही है। लेकिन हमारे'सामने 
लोग ऐसी बात रखते हैं| हममे ऐसे भोले-्भाले लोग हैं--जिनको गोस्सेश का * 
, थोड़ा ज्ञान भी है--जिन्हें लगता है कि हो भाई, श्रगर यह दिखाने की जिम्मेत्रारी 
हम पर आती है; श्रगर दम दिखायें, तो श्रच्छा ! एक भाई ने कहा कि हमने 
वर्धा में थोड़ा दिखा दिया है। पर वर्षा में नहीं, दिल्ली में दिखाना पड़ेगा! 
हर बात हमें दिल्‍लो में दिखानी पड़ेगी। इस तरदद अगर हम सोचने लगे कि 
खराज्य के ये सब्र विविध कार्य सोचने की जिम्मेशरी हम पर है, तो इसका मतलब 
होता है कि हम सर्व-सामान्य सेवा करें । परंतु जिस प्रण से हमने यह कार्य उठाया 
है, श्रद्धिंसा को हम सर्वोपरि बनायेंगे और अहिंसा का सज्य होगा--यह जो हमारी 
प्रतिज्ञा है, उसके काबिल बढ काम न रहेगा। इसलिए हम चिंतन में व्यापक 
अवश्य रहें, फिर भी इस समय एक कार्य में एकाग्र होने की जरूरत है। कम-से- 
कम दी साल के लिए; १६५७ के अंत तक समझ लीजिये । 
मालिक के पास जाये या नौकरों के १ 
इस काम में अधिक-से-अ्रधिक ताकत लगाने की जरूरत है, ऐसा हमे लगता 

है। इस पर भी आप लोगों को सोचना चाहिए | कुछ लोग कहते है. कि अब 
पार्लमेंठ में, असेम्बली में हमारे लोग हैं | हम कुछ अच्छी वात वहाँ रख सकते 
हैं श्र अपनी आवाज सरकार में पहुँचाते दै। यद्यपि वे यह भी कहते है कि 
वहाँ हमारी आवाज कुछ ज्यादा कर नहीं पाती | वहाँ कुछ अल्पमत में हैं, तो 
कुछ बहुमत में हैं। लो बहुमत में हैं, वे चाबुक के नीचे दे, इसे अंग्रेजी मे “ह्विप 


कहते हैं। ओर जो अ्ल्पमत मे हैं, वे तो अल्प ही है। उनका क्या चलेगा? 
& 


बर८ भूदान-गंगा 


उनके वाघ्ते चाबुक की भी जरूरत नहीं। उनके लिए. चना भी नहीं कै, ठिई 
सेले में ही है। फिर भी दोनों प्रकार के लोग पार्लमैट में जाकर बोलते तो है है! 
किन्तु क्या सरकार इतनो बहरी बन गयी है कि बाहर समा में बोई बात बोलेगा, 
तो बह नहीं सुमैगी और पार्लमेट मे जाकर गिरफ्तार होकर सुनेगी * क्या वहाँ बोलेंगे 
तभी आवाज मुनेंगे, नहीं ठो न सुनेंगे ! क्या आप यह सममभते है. कि हम एके 
काम करते चले जायें, जन-समूह में पैठें, जनता की ताकत बनती जाय और उस 
* शत मे हम प्रार्थना-सभा या और कहीं व्याख्यान दें, तो उतका थो असर होगा; 
उससे ज़्यादा झसर पी० एस० पी०'या कांग्रेस में दाखिल होकर पार्लमैंट में वा 
एक ब्याख्यान देने से होगा १ यह सोचने की जरूरत है कि अपना मतअदर्शन 
करने के लिए. समुचित स्थाग कौनसा है ! इन मौकरों के पास जाकर हम श्रपन 
पद्धानी क्या रोयें ? उनके मालिकों के पास दी क्यों न पहुँचें ! हिलदुखान मे 


शराज मालिक हे जनता ! तो सीधे हम मालिकों के पास ही जायें और अपनी भर 
रखें, ठो उसका सीधा असर नौफर पर होगा और बह काम कर देगा 
हम वहाँ नौकरों के पास जाते है, तो वे कहते हैं. कि 'आप कहते तो कै 
लेकिन लोजमत क्या है?! अगर उन्हें हम यह समभाने जायें कि भाई, सदी 
के पक्ष में मिलो को बंद करो, तो पूछते है, 'लोक्मत क्या है! लोकमंत श्र 
वैसा हो, तो हम कर सकते हैं, पर इसके लिए. लोकमत श्नुकूल नहीं है 
तरह दर बात में वे लोफ्मत कौ दुद्ई देंगे और दहमाय आपका विचार श्र्च्दा 
$, यह भी साथ-साथ कहते जायेंगे। अगर बे कीं हमारे विचार को गलत कट 
तो श्रीर मला होता, जय चर्चा भी चलतो | पर जय बहते हैं कि आपका द्रिचार 
श्रच्दा है, वो बात खतम हो गयी । जहां एमारे बिचार वो अच्छा बता दिया। पे 
इमाश मुँद तो बंद हो गया ओर उन तो हाथ चलता नहीं । क्योंकि वे करी 
$ ि इमारा दवाथ तो ऐसे यंत्र से फंसा है और उस यंत्र वो चलाने के लि 
नो जनता प्र एमें मेश्डेट ( आदेश ) है! तो वक्ष पर इमारी जवान छुटित ६ 
दै। इस चास्ते हमे पद्गी लगता दे कि इम लोकमत तैयार करने में ही लग दावे । 
एमारी जगत, इमारो बुद्धि, इमारी शक्ति, जो इमारे हाथ की $, सारी, सौदे लोगों 
के पास पहुँच्‌झा उन्हींसे जाग्रत करने में लगानी चादिए । इसलिए इस वर्क 
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हमारी माँग है कि इधर-उघर बिखरे हुए. हमारे भाई अगर कोई ऐसी कुंजी 
की जगह हो, जहां उन्हें उम्मीद हो कि वहों रद करके वे इस काम वो बढ़ावा दे 
सकते हैं, तो भले ही रहें | किंठ॒ जो दूसरे हैं, जिनका हिसाब केवल एक, दो, तीन, 
चार की गिनती में है, उससे ज्यादा है नहीं, उनसे हमारी प्रार्थना है कि आप 
सबकी बुद्धि और शक्ति वहाँ काम न आयेगी। अ्रव अ्रगर इधर हेह्ात मै श्ायेंगे, 
तो आपका खून जयबयकार होगा, स्वागत होगा, सम्मान होगा और फूल-मालाएँ: 
भी आपको ज्यादा मिलेंगी । ताकत बढ़ेगी । लोगों का बहुत उत्साह बढ़ेगा | लोग ' 
राह देखते हैं कि आप लोग यहाँ झायेंगे, तो ' कितना अच्छा होगा ओर वे प्यार, 
से ह्वागत करेंगे। कल 
/. सात्तिक छोग चुनाव में नहीं पड़ते 

कुछ लोगों ने एक नया तरीका निकाला है, वह भी सोचने लायक है। 
करते हैं कि सात्विक लोग आज के इलेक्शनों में “उत्तना पसंद नहीं करते" * 
अआत्र जब्र कि सारिवक लोग इलेक्शन में भाग लेना पद नहीं करते, यह अंदाज 
लग गया, तो उस पर से सोचने की स्फूर्ति होनी चाहिए कि इसके तरीके को 
हम कैसे बदले, जिससे सात्विक लोगों को इसमें भाग लेने की प्रेरणा हो | क्तु 
इस तरह वे नहीं सोचते । वे समझ वो गये है कि सात्विक लोगों को इलेक्शन मे 
पढ़ने की रुचि नहीं होती, पर उसका तरीका बदल नहीं सकते | क्योंकि पश्चिम 
से बढ एक तरीका थ्राया है और जब तक, उसके वडले मे दूसरा तरीका महू 
सूमता, तब तक वह चालू रहेगा। दो, उन्होंने एक बात सोची है। वे मुझे तो 
नहीं पूछते, लेकिन हमारे साथियों से पूछते है कि क्या आप कांग्रेस मह्दासमिति में 
आना पसंद करेंगे ? यामे हम आपको वह तकलीफ नहीं देते, जो सात्तिकों को 
सहन नहीं होती । इलेक्शन में आकर, लोगों के सामने खड़े होकर, चुन आने 
की तकलीफ से हम आपको वचाना चाइते है। लेक्नि आप अगर ऑल इंडिया 
कांग्रेस-कमेयी में दाखिल होना पछंद करें, तो हमारी इच्छा है कि आप वहाँ आइये 
ओर अपने सलाह-मशविरे का छम हम दोजियेगा। फिर जब हम पूछते हैं. कि 

५. में कांग्रेस-मिन तो बनना नहीं पड़ेगा ? आयेंगे और सलाद देंगे, तो वे कहते 

है, नहीं, कांग्रे स-मैन तो होना पड़ेगा; दस रुपया दक्षिणा भी देनी पड़ेगी ! 


१8० भूदान-गंगा - 


यह मोह-चक्र 

ये हमारे मित्र ही है, जो इस तरह से करते हैं। पर हम उन्हे समभतते ह 
कि इसमें श्राप क्या मलाई देखते है ! अगर इसमें मलाई हो, तो हम फ्वूल 
करने को यजी हैं। इधर तो यह हालत होती है कि ये लोग हमेशा डस्ते ही 
रहते हैं। उनका प्रतिपक्षी जब दुर्बल होता है, तब्र भी डरते हैं. और बद बलवाग्‌ 
होता है, तत्र तो वे डरते ही हैं| कहते तो हैं कि लोकशाही के लिए एक शअ्रच्छा 
« सा विरोधी पक्ष भी होना चाहिए। पर वह पक्ष कमजोर हो जाय, तो डरे 
, औरबलवान्‌ हो जाय, तो भी डरते हैं । इस “डेमोक्रेसी” ने हमारा दिमाग 
इतना कमजोर चना दिया है कि वह कुछ सोच ही नहीं सकता, फेर में पे गग 
है। झगर आपको यह डर महसूस होता है, तो विरोधी पक्ष के लोग अश्ा 
दिमाग बदले त्रिमा ही आपके पास आा जायें, तो क्या बह आपके या समान के 
लिए अनुकूल है, इसे जरा आप सोचे | हम सममते हैं कि यह एक ऐसा तरीग 
है, जिससे सात्विक लोग निःसच्न बनेगे। साच्िक लोगों में यह दिम्मत होगी 
चाहिए कि सच्गगुण का प्रभाव हम ऐसा बदढ़ायेंगे कि इलेक्शन पर उस श्रढर 
होगा और वह दूसरा ही रूप लेगा। या तो उनमे यह द्िममत “होनी चादिए हि 
हम इसे इलेक्शन को खतम ही कर देंगे ओर हमें उसमें जाने की जरूरत द्वी नह 
पड़ेगी या फिर जो-जो चुनकर आयेंगे, उन पर हमाय असर रहेगा | इन दो में ऐ 
एक फी भी द्विम्मत न हो श्रौर कोई हमे कृपा करके बढ़े कि ग्राप ऑल इण्डिया 
कांग्रेस-कमेटी में श्राइये, हम थ्रापको लेने के लिए राजी हैं; और हम भी जाना 
चाह, तो हम समभते हैं, हम कुछ मोह-चक्र में है। 


कोई भी पक्ष कमज़ोर न बने 


यद बिएकुल खुले विचार श्राज इम आपके साममें रखना चाहते है| इसे 
माथ यद भी कदना चाइदे हें कि इमारे विचार के लिए, हम बिल्कुल श्राग्रई नर्री 
रुपते | पो० एस० पी० में इमारे मित्र हैं, कांग्रेस और रचनात्मक उंस्थाय्ों में 
भी हमारे मित्र है। इमारी दलत इसलिए मुश्किल हो जातो है कि जो इमारी दुश्मनी 
परना चाहते ई, वे भी इमारे मित्र ९ ! कुल हुनिया ही मित्रों से मरी है। इस बा 
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हमारा मामला और कठिन हो जाता है। किन्तु वह आसान भी होता है, इसलिए 

कि इम खुले दिल से विचार रखते हैं और हमे आग्रह तो है नहीं। इसलिए 

चर्चा के वास्‍्ते एक मसाला मिल जाता है । आप इस पर भी चर्चा कीनिये 

कि हमारी स्थिति क्या होनी चाहिए ? हमने शआ्रारंभ में ही कहा है कि किसी भी 

राजनैतिक पक्त का, जो कि लोकशाही में विश्वास मानता हों, हिंदुस्तान में जब 

तक झपना विचार कायम है, तब तक वह कमजोर बने, इसमें देश का 'मला नहीं 

है। किस्तु अगर कांग्रेसवाले परिवर्तित हो जायें, उनके विचार उन्हें गलत मालूम . 
पड़ें श्रौर इसी कारण उनका पक्ष टूट जाय, तो उसमे देश का मुकसाम नहीं है ।* 
नअगर पी० एस० पी० के लोग अपने विचार को गलत समझे और उसी कारण 

* उनका पत्त टूट जाय, तो उसमे भी देश का नुक्सान नहीं है! लेक्नि ये दोनों 
पक्ष या डेमॉक्रेसी माननेवाले ओर भी कोई पक्ष अपने विचार मानते रहँ ओर 
कमजोर पढ़ें, इसमें देश का हित है, ऐसा हम नहीं समझते । वे बलवान बने रहें, 
इसीमैं उनका हित है, ऐसा हमारा मानना है। तो, किसीकों इस श्र्थ में हम 
कमजोर नहीं बनाना चाहते । कर 


बिनोबा के कांग्रेसी बनने में किसीका भला नहीं 


्जँ 

लेक्नि हम यह पूछना चाहते हैं कि हम कमजोर पढ़ें, इसमें भी क्या किसीका 
हित है ? मान लोजिये कि कल विनोत्रा राजी हो जाय और कहे कि ठीक है, में 
कॉम्रेस-मैंन बनता हूँ । कांग्रेस-मैन बनने में बहुत ज्यादा खोने का तो कुछ नहीं 
है। उसमें इतना ही सवाल आता है कि अपना जो कुछ विश्वास है, “उसे .एक 
ह॒द्‌ तक वहाँ श्रवकाश है, एक हद तक नहीं | जिस हृद तक नहीं है, , उसकी 
उपेक्षा कर, 'है उतना ही ठीकों सममक्र मनुष्य वहाँ जा सकता है।' हम जानते 
हैं कि काग्रेस में भी सब्जनों की संगति मिल सकती है। जैसा कि शेकररावजी ने 
कहा, यहाँ एक सत्संग है, कैसे व्ाँ मी बहुत सज्जन लोग हैं और वे यहाँ .इक्ट्े 
होते हैं, तो वहाँ भी सत्संगति का लाम मिल सकता है। कांग्रेस में, प्रभा-समाज- 
वादियों में बहुत-से ऐसे सज्जन हैं। उनमें कुछ अश ऐसा है, जो हमें मंजूर है 
और ऋुछ ऐसा भी है, जो इमे मंजूर नहीं। जो अंश हमें नामंजूर है, उसी 
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उपैज्ञा कर और जितना मंजर है, उसी तरफ ध्यान देकर व्यावहारिक बुद्धि से 
मान लीजिये, हम कांग्रेस-मैन वन जायें, तो इसमें कांग्रेस का मलाहै क्या, 
यह सोचने की बात है। हम सममके है कि इसमें काँग्रेस का मला न हेगा। 
कांग्रेस वी बात अलग रखिये, इसमें टेश का भी मला नहीं, किसीका मी मला 
नहीं, ऐसा हम सममते है। भिन्‍न-मिन्‍न विचार के लोग अपने-अपने विचार मे 
कमजोर पढ़ें, इसमे क्सीका भला नहीं, यह समझ लेना चाहिए। यह झस्स 
अआल्लु ध्यान में स्व करके हम सोचें। 
« तो, हमारे जो लोग मिन्न-मिन्‍न पक्षों में वंटे और मिन्‍्ल-मिन्‍्न श्वयार्तों मे 
5, उन्हे समभना चाहिए कि अ्रत्र मौका आया है, जब कि हमे इस वाम में योग', 
देना चाहिए । क्योंकि उधर रहते हुए अगर ऐसी सेवा होती है, जिससे इस वाम 
को खूब बढ़ावा मिलता है, तब तो उस खान में मले ही वे रहें | तब उरी 
विश्वास में हाँ बाधा नहीं श्रातो । परत उन्हें अगर यद मदसस हो किया 
जो सेया आज द्वोती है, जो इतनी प्रतिष्टित नहीं है, जितनी दसमें आने से होगी, 
तो हमारी सबके सामने माँग है कि इसमे आप आ जाइये और इमें जय मद 
दीजिये | सब्र मिलकर जोर लगायेंगे और सन्‌ "३७ तक पूरा प्रयल करके देखेंगे। 
हि सूतांजलि की माँग 
मुझे जो कइना था, वर कद दिया। एक ही बात अ्ग्र ओोड्/ेंगा शोर बह एक 
ऐटी-सी चीज ६ । हर खाल बार-बार हम उसे दुद्राते है । इस साल मी उरी 
दुद्ृगना चादते ६॥ गांधीजी ने मीराबाई का एक मजन कटा था, “का तांतणे 
मने इरिए रे यांधी जेम साणे तेम रहिये रे ।” एक कल्चा घागा है, उस फर्चे 
'धामे में मुझे घोधा दे और बट इतना मजबूत है कि उसके चल से भगयान छर्ग 
सीदता-२, उमर पर में सिंच जाती हैं, ऐसा मीराबाई कदतों हैं। गांधीजी ने 
फट था कि देश के सामने एक ऐसी उपासना चाहिए. कि टेश के लिए वच्चा' 
पच्चा बे हि इम बुद्ध हो बरते ईं। छोटा बच्चा भी फटे कि देश के यासों शत 
कुछ हिद्या और दिर भोजन जिया, ऐसी बोई राष्ट्रीय उप्मठमा चाहिए। धार्मिक 
पड उपाननाएँ, तो होती हैं, छो भेद पैद करती हैं। पर सारे गाषह्र में श्रम 





अदिसा के राज्य की स्थापना केसे होगी? इछ३े 


कैद करनेवाली एक उपायना होनी चाहिए। इस दिचार वर उन्होंने दातमे 
को उपासना हमें बतायी। वह इतनो आसान चीज है कि क्शोरलालमार डेसा 
मनुष्य भी, जो रोज सुच्झ समझा था कि शाम दक शायद मर झाडेंगा शोर 
ऐसी हालत में दिसके त्रीसों-पर्चासों साल बीते, कुछ-न-हुछु पेदादार करता गया, 
उलादन करता गया। मेरा सयाल है कि अपने कपड़े के लिए ये का सत 
बातते होंगे। वो, ऐसे कमजोर, दीमार मनुष्प भी उद्मादक बने, ऐसा एक सुन्दर 
ओजार उन्होंने हमारे सामने रछ्ा और कहा कि यहो राष्ट्रीय उपासना चले। 
हमने भी गांधोजी की स्मृति मे--वइ एक निमित्त है--६४० तार को एक, 
, गुडी, एक रच्छी दरणक से मांगी । अब इसझा प्रचार आप सब लोग क्यों न 
* करें, जरा इस पर सोचिये। पार्लमेंद के इतने मेम्पर हैं, थे हमें एक-एक गुंडी 
क्यो नहीं देते ! अगर यह दात है कि वे इसे मानते ही नहीं, शरीर-परिभम 
का तिरत्कार ही करते हैं, इस विचार को गलत समभते है, तो पिर दे न दें। 
किन्तु अगर इस विचार को वे गलत नहीं समभते, तो कुल मेररों से क्ष्यो;न हमें 
एक-एक लच्छी मिले ! और सारे देश में हम ऐसा धातावरण क्यों न फैला देँ ? 
छोटी-सी बात है यह, पर बहुत शक्तिशाली, ऐसा हमे लगता है। इसलिए 
हमारी प्रार्थना है कि आप सब लोग इस बात को फैलायें। भिन्न-भिन्न पत्तों में 
जितने हमारे लोग है, सब अपने-अपने पक्तवालों वो समभ्पये कि वे रस बात वो 
क्यों नहीं उठाते १ इसमें क्या गलती वा दोप है १ अगर सारे पक्षवाले एक-एक 
गुण्डी गांधीजी की स्मृति में सपके दिया करें, तो ठेश में एक भावना पैदा होगी. 
जिससे बड़ा लाभ मिलेगा । 
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तुकराम का एक वचन है। परमेश्वर वो संत्रोघित करके वह कहता है। 
“जेरे नाम की महिमा तू नहीं जानता, हम जानते हैं।” वैते ही सादिलिशदी 
* महिमा साहित्यिक नहीं जानते । जो अपने लिए अमिमान रखनेवाले सादिलिक 
होते है, वे साहित्य का मी अमिमान तो रखते झोंगे, परंचु उसकी महिमा नरी 
जानते । वे यदि साहित्य की महिमा जानते होते, तो अभिमान न रखते । सा्हिय 
की महिमा विशाल है। मुझे साहित्य की मदिमा का भान इसलिए है कि मैं 
साहित्यिक नहीं हूँ । साहित्यिक न होनेमर से उसकी मदिमा का भान होता 
ऐसी बात नहीं। एक अवसर होता है। किसीकी हासिल होता है। किसीयों नहीं 
दसिल होता। मुझे वह अवसर हासिल हुआ--अनेक भाषाओं के साहिस वा 
आल्वादन करने का | हरणक भाषा का जो विशेष साहित्य है, वही मेरे पढ़ने मे 
आया है। उसका झजर भी मुरक पर बहुत हुआ है | इसलिए वेनीपुरीजों ने विद 
में जो छत कद्दी--जह्ँ मैं जाऊँ, वहाँ के साहित्यिकों को बुलाने पी--वढ मुमे 
सहज ही दृदयग्राह्म हुई । है 
साहित्य यानी अहिंसा 
में अपने मन में जद्र साहित्य वी व्वाख्या करने जाता हैँ और व्यास्या बसे 
बा मुझे शौक भी द्वै, तथ् उसकी व्याख्या करता हैँ: “साहित्य यानी श्रद्धित।” 
व यट्ट सुनकर लोग कटेंगे कि यह तो खब्ती है, इर जगह अहिंसा लाता ड्टै। 
परन्तु खा्टियकारों ने भी उसकी व्याख्या की है कि सर्वोत्तम साहित्य 'यूचकी होता 
हे । “सुलऊ साहिनय” को सर्वोत्तम क्यों माना जाता है ! इसलिए, कि यह सतने 
दालों पर आनमण नहीं करता । किसी पर अगर उपदेश का प्रद्मार होने लगे। तो 
या बद उपदेश दितरर हो, फिर भी उसका स्पर्श शीतल नहीं होता । बचाने 
मे हम ईंगप वी नीति-क्याएँ पढ़ते थे, तो उनका ताले नीचे लिखा हुआ ऐोए 
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था। तात्पर्य यानी न पढ़ने का अंश, ऐसा हम समभते थे | कथा का तालय 
अगर चन्द शब्दों में लिखा जा सक, तो मैं समझभूँगा कि कथा लिखमेवाले में 
कोई कला नहीं है। अभी बेनीपुरीजी ने कहा कि “भूदान-यज्ञ शब्द किसके साहित्य 
में कितमी दफा आया, इस पर से लोग हिसात्र लगाते हैं. कि यह साहित्य भूदान- 
यज्ञ का सहायक है या नहीं ?” इसके साहित्य में पचास बार भूदान शब्द आया, 
उसके साहित्य में पॉच सो शर आया, ऐसी सूची बनाते हैं और गिनती करते हैं । 


साहित्य-बोध का अर्थ 


* उत्तम कृति का लक्षण यही है कि जैसे रामचन्द्र को देखने पर अनेक लोगों 
ने अनेक कल्पनाएँ अपनी-अपनी भावना के अनुसार कीं, वैसे ही जिस बोध से 
अनेकविध तात्पर्य निकलते है, वही साहिल-ोध है। कानून की किताब में इससे 
ब्रिल्कुल उल्टी धात होती है। एक वाक्य में से एक ही अर्थ निकलना चाहिए, 
दूसरा नहीं निकलना चाहिए | अगर एक वाक्य सेदो अर्थ निकले, तो वकीलों 
की कम्बख्ती आ जाती है । पर साहित्य की प्रकृति इससे बिल्कुल उल्दी होती है। 
गीता उत्तम साहित्य है, रामायण उत्तम साहित्य है; क्योंकि उनके तात्प के विधय 
में मतमेद है । जिस साहित्य के तात्पर्य के विषय में मतमेद महो और तात्पर्य 
निश्चित कह्दा जा सके, उसमे साहित्य-शक्ति कम प्रकट होती है। 

प्रसिद्ध ऋषि-वाक्‍्य है : 'परोक्षत्रिया: इब हि देवाः, प्रत्यक्षद्विप: ।! देव परोक्ष- 
प्रिय होते है । उन्हें परोज्ववाणी पसन्द श्राती है, प्रत्यक्षबाणी पसन्द नहीं आती । * 
दसका मर्म भी यहो है कि श्रत्यक्ष उपदेश मे कुछ चुभने का माद्दा होता है । 
वाल्मीकि की रामायण जब हम पढ़ते हैं, तो उसमे बहुत ज्यादा उपदेश के वचन 
नहीं श्राते; कथा-गंगा बहती जाती है; मनुष्य उसके साथ-साथ बढ़ता जाता,है । 
अनेक मनुष्यों को श्रमेकविध तात्पय हासिल होते हैं और एक ही मनुष्य वो समया- 
नुसार अनेकविध तातर्य हातिल होते हैं। साहिय की विशेषता इस विविधता 
में है । इसलिए जब दम साहिलिकों से कुछ अपेज्ता रखते हैं, तो इसका मतलब्र 
यह नहीं कि वे अपनी विशेषताओं को छोड़कर हमारा काम करें | उनकी विशे- 
पता यही है कि साहित्य से विविध बोध मिलते हैं । 
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चाल्मीकि को प्रेरणा 

ईश्घर के प्रेम के बारे मे मक्तजन बहते है कि वह प्रेम अद्देदुक होता है, उसमे 
हेतु नहीं होता । प्रेम करना ईश्वर का स्वभाव है। देसे ही' साहित्य मे, 
कोई हेतु नहीं होता । साहित्य एक स्वयंसू बस्तु है ! लेकिन हेतु रतने से जो नरी 
संघ सकता, वह साहित्य मे ज्िना हेतु रखकर सघता है, यह साहित्य ची खूबी है। 
गीता भी मुझे टसीलिए प्यारी है कि वह हेतु न रखना सिखाती है। बह एक ऐसा 
ग्रन्थ है, जो यहाँ तक बहने का साहस करता है कि निष्फल कार्य करो | निर्भण 
कार्य की प्रेरणा ठेनेवाला ऐसा दूसरा ग्रंथ डुनिया में मैंने नहीं देखा। साय-ही-हा। 
बह (गीता ) जानती है कि जिसने फल की आशा छोड़ी, उसे अनंत पं 
, हासिल होता है । वाल्मीकि-रामायण के आरंभ की ऐसी,ही कहानी है। 'रोकः 
श्लोकल्यमागसः | यलमंसमिशुनादेकमबधीः--क्रच-मिथुन का वियोग वाएमी्कि का 
महन नहीं हुआ, शोक हुआ और उसकी वाणी से सहज ही इलोक निकल पई है 
उसे मालूम मी नहीं था कि उसका शोक श्लोकाकार बना। बाद में नारद ने प्रा 
कहा कि 'ेरे मुँह मे यह लोक निकला है। इसी अलुष्दुप्‌ छंद में राम 
गाओझ्रो !” फिर सासी रमायण अनुष्टप्‌ छुंद में गायी गयी; सहानुभूति घी प्री 

मे काव्य पैदा हुआ और शोक वा श्लोक बना । 


शम ओर श्रम॒ का संयोग 4 
मैंने साहित्य को जो ब्याख्या वी, उसमें भी यही विशेषता दै। सर्किल 
ऐसी शक्ति है कि उससे श्रम का शम बन जाता है। बिना अम के वीई 
महत्व की चीज नहीं बनती, लेकिन साहित्य में थम को शम का रूप शरारती है! 
दूसरी चीजों में मनुप्य को आराम की भी आवश्यकता होती है। वहाँसम 
आराम परस्पर-विरोधी होते है। भनुष्य श्रम से थकता है, तो उसके बाद आये 
लेता है और आत्म से थकता है--आराम की भी थकान होती है--तो उसने 
फिर अम करने लगता है। लेकिन साहित्य वी यह खी दै कि उसमें भर्म ् 
साथ-साथ शम चलता है ॥ चोजीसों घटे वाम और चौबीसों घंटे आराम) 
» «« वी सूती । साहिलं का कोई बोक नहीं होता चित्त पर | 
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” साहित्य की सर्वोत्तम संज्ञा 


साहित्य की सर्वोत्तम संज्ञा, उसका सर्वोत्तम संकेत मुझे! श्राकाश में दीखता 
है। आकाश-दर्शन को किसीको कभी थकान नहीं होती | खुला आसमान निरंतर 
आपकी आँख के सामने होता है, फिर भी आँख थक गयी, ऐसा कभी मालूम 
नहीं होता | ग्राकाश के समान व्यापक, अविरेधी और गति देनेबाला होता है 
साहित्य | फिर भी ठोस भरा हुआ । यह भी आकश का ही वर्णन है। ऐसी कोई 
जगह नहीं है, जहाँ आकाश न हो। जहाँ कोई ठोस वस्तु नहीं है, वहाँ भी 
आकाश है और जहाँ ठोस बस्ठु है, वहाँ भी आकाश है। टोंस वस्तु नापने का 
वही मापक है। ट्रेन में जब हम बैठने जाते दे, तो भोतर के पैसेंजर कहते है, 
यहाँ जगह नहीं है। इसका मतलब यद्द होता है कि यहाँ जगद तो है, परंतु बद 
च्यात्त है। आकाश ऐसी व्यापक बल्तु है। जहाँ कोई चीन नहीं है, वहाँ भी वह हे 
और जझाँ कोई चीज है, वहाँ भो वद है। साहित्य का स्वरूप भी श्राक्राश के जैसा 
दी ब्यापक है । इसलिए आकाश ही साहित्य की सर्वोत्तम संज्ञा है। 

साहित्य-सेवन की थकान नहीं आनी चाहिए.) हम मुन्दर-मधुर संगीत मुनते 
हैं, तो 'श्रत्य बस !! नहीं कहते | जहाँ 'अव बस' आ गया, वहाँ समभना चाहिए: 
कि बह चीज मनुष्य को थकान देनेवाली है। साहित्य के लिए, भी जहाँ 'अब् बस 
आ गया, वहाँ समभना चाहिए कि साहित्य की शक्ति कम है, बह पूर्य प्रकट 
नहीं हुई है । 

बहुत-से लोगों को खुशवू बहुत श्रच्छी मालूम होतो है और बदबू तकलीफ: 
देती है । परंतु मुझे खुशबू की भी तकलीऊ होती है। कोई वू हो श्रगर 
न रहे, तो चित्त प्रमन्ष रहता दे! यह बात बहुतों को विचित्र-सी लगेगी; 
परन्तु जिस बगीचे में खूब सारे मुगन्धी पुष्प होते है, बढ़ाँ पर कुछ क्लोरोफार्म 
जैसा इफेक्ट, असर होता है, चिन्तन श्रत्पण् हो जाता है, मन्द पड़ जाता है। 
ब्रेन को, दिमाग को थकान आती है। खुशबू के परमाणु नाक के अन्दर चले 
जाते हैं। उस जगह जो पर्दा होता है, वह अन के साथ जुड़ा हुआ होता है। वहाँ 
पर बे बैठ जाते हैं, तो उनके स्पर्श से चिन्तन में एक प्रकार की मन्दृता आः 
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/ स्वल्पाक्षर साहित्यिक 


उत्तम साहित्यिक शब्द-स्वल्पाछ्र दोते हैं । चहुत पानी डालकर फैलाग्रे हुए 
नहीं होते । स्वल्पाक्षर होते हैं, याने थोड़े में अधिक सूचक्ता होती है ओर 
उनमें ग्रमाकमणशीलता होती है, जिससे तहज ही बोध मिले। व्यक्ति बोध 
लेना चादे, तो ले सकता है और न लेना चाहे, तो नहीं भी ले सकता है। हर 
वक्‍त बोध लेना पड़े तो मुश्किल होमो, इसलिए जत्र बोध लेना चाहे, तभी ले 
सकता हैं। समयानुकूल बोध मिले और बोध न भी मिले, तो भी जो प्रिय हो, 
बही:अच्छा साहित्य है। 
कवि की व्याख्या 
एक दफा मे बहुत बीमार था। केमी-कमी रामजी का नाम लेता था, 
कमी माँ का | श्रव मेरी माँ तो उस समय जिन्दा नहीं थी। मैं मन में 
सोचने लगा कि उस माँ का मुझे क्या उपयोग है, जो जिन्दा नहीं है और मुझे 
कितनी भी तकलीफ क्यों न हो, उसे मिटाने के लिए नहीं श्रा सकती। फिर 
भी मैंने उस शब्द का उपयोग किया। माँ के मरने पर भी “माँ? शब्द के उच्चारण 
से उसके पुत्र को बीमारी में प्रसन्नता होती है और उस शब्द से ही उसे अपना 
अभीष्ट प्राप्त हो जाता है । यह ऐसा शब्द है, जिसमें काव्य की सीमा होती है। 
ऐसे शब्द हमारे देश में, हमारी भाषाओं में बहुत द | इसलिए यहाँ लोग 
अनिच्छा से भी कदि बनते ६। वे शब्द ही ऐसे होते हैं, जो अनेकबिध प्रेरणा 
देते हैं | दसलिए मतुष्य चाहे या न चाहे, वह कवि बन जाता है। मेरा खयाल 
है कि भारतीय मापाओं में जितनो काव्य-शक्ति है, उसकी तुलना में दुनिया की 
दूसरी भाषाओं में कम है । हाँ, अरबी शोर लैटिन में है। रुत्कृत मे यह सामर्थ्य 
यहुत ज्यादा है, क्योंकि वह मापा काफ़ी प्राचीनकाल में निर्माण हुईं है। इसलिए 
मनुष्य आज जिस तरह स्पष्ट रूप में सोचता है, वैसा उस समय नहीं सोचता था, 
अस्पष्ट रूप में सोचता था। जहाँ मनुष्य अध्पष्ट रूप में सोचता है, यहाँ बहुत 
ज्यादा सोचवा है । जहाँ स्पष्ट सोचता है, वहां विशिष्टता आ जाती है ओर व्यापकता 
कम हो जाती है, जैसे स्वप्न में स्पष्टता नहीं होती | परंठु स्वप्न में जो विविधता 
रे 
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चोती है, वह दुनिया में जो विविधता है। उससे भी ज्यादा झोती है। ःसृष्टि में ये 
है, वह सत्रसवण में है और सृष्टि मेजो नहीं है, वह भी स्वप्न में है। लग ड़ 
बट में जाति होती है। कवि की सारी सृष्टि सप्तम होती है। उसत्रा चिल 
सूह्रम, अव्यक्त और अध्पप्ट होता है। हि 
व्यावद्वारिक भाषा में कवि याने मूर्ख । कुरान में भी मुदृम्मद पैगमबर कई 

दफा बोले है, 'मै कवि थोड़ा हो हूँ!” मेरी समझकर में नहीं आताथा कि उद्दोंने 
ऐसा क्यों कहा होंगा। फिर एक जगह उनका एक वचन मिला कि "में वि 
थोड़ा ही हूँ, जो बोले एक और करे एक !! कह्दा जाता है कि कुरान में बहुत 
क्व्य है। अ्ररत्री साहित्य में उसे साहित्य की सर्वश्रेष्ठ पुस्तक माना जाता है। 
वह कोई केवल वाल्पनिक गौरव की बात नहीं है। कुरान धार्मिक पुस्तक है 
इसलिए, ऐसा कह्दा होगा, सो बात नहीं | आधुनिक श्रखी साहित्य वो कु ; 
मारी स्फूर्ति मिलती है। इतना होने पर मी उन्होंने कहा कि 'में वि थोड़ा मैं 

, हैँ, जो बोले एक और करे एक !! इसका एक मतलब यह कि मं जो ओोहूँए, 
बह करूँगा; इसलिए. मैं कवि नहीं हैँ । इसे उपालंम मानने के बजाय छ्े 
ग्रधिक सुदर थर्थ निकाला है। उसका बर्थ यह कि श्राप लोगों के सामने” 
एक स्पष्ट चिंतन रुपनेवाला हूँ, जिससे कि आपजो दिदावत मिले ।* | 
कवि का चिंतन तो हमेशा अ्रस्पप्ट होता है। उसके काव्य वी गदर का 

बह खुद नहीं जानता। उस पर पसत्पर-विरोधी भाष्य किया जा सकता है। बा 
किसी कवि ने श्रपनी कविता पर कोई भाष्य लिखा, तो में उसमे बिल्कुल ख्स्दि 
भाष्य लिख सकता हूँ और संभव है कि लोग मेरा भाष्य कबूल करें शोर झा 
बद खुद भी कबूल करे ! कवि को जो यभता दे, वद उसके स्पष्ट चिंतन * 
आदर की चौज दै। पोई चीज उसे प्रात दोतो दे। वह छुछ बना न 
मुछु रचना नदी कर्ता। सदृज् हों उसब्रों चीज मिल जाती है, उसी भा 
मिल जाती »ै । कवि को झोददर्शो कहा है? “कविः ऋतदर्शो।/ कर 
दूर वी देखता है, ऐमा कुछ लोग उसया गर्भ लगाते हैं। के, वई भी ॥ ५ 
गझता है। परंवु उतया एक श्र्थ यह भी है कियवि बहुता हों ४७ 
झेसग्र दै। जो बस है, उसे तो इर कोर देखता कै; पशु मी देखता है। पथ 
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मतलब यहों है कि जो देखता है, वद् पशु है। 'पश्यति इति पशु”, जो देखता है, 
जिना देखे जिते मग्ेसा नी होता है, चिंतन से कोई बात नहीं मानता है, कहता 
है, सबूत दिखाओ । ऐसे सबूत से ही माननेव्राले पशु दोते है । वह पशुत्त है। 
कवि में पशुल् नहीं होता | इसलिए उसकी वाणी में विविध दर्शन होता है । 
अभी बैनीपुरीजी ने बताया कि हम भूदान-यज्ञ मे मदद करना चाहते हूँ । 
कोई साहित्यिक वास्तव में मदद करेगा, तो मालूम ही नहीं होगा | अगर फलामे 
उपन्यास में विनोचा को मदद की गयी है, ऐसा मालूम हो गग्मा, तो वह फेल्मुग्र 
, असफल है। जिसमे पता हीन लगे, वही उत्तम मदद है। जैसे ईश्वर की 
स्थिति है। वह मदद देता है, तो उसका भान हो नहीं होता | वह बिना ह्वाथ के 
देगा, बिना आँख के देखेगा, जिना कान के सुनेगा, जिना लेखनी के लिखेगा। 
सर्वोत्तम कवि वह हो सकता है; जिसने कुछ मी न लिखा हो ! जिसने कुछ रही 
लिख हो, वह कवि द्वी नहीं है। महाकवि वद हो सकता है, बिसके हृदय में इतना 
आज्य भर गया दे कि वह प्रकट ही नहीं कर सकता । 
ग साहित्य! प्रकाशित नहीं होवा है श 
इसका श्रर्थ यह नहीं कि ज्सने कुछ भी नहीं लिखा, वर कवि होता है । * 
एक मद्गाकवि ऐसा हो सकता है, जिसको काव्यशक्ति ऋहुत गदरी होने के कारण * 
प्रफाश में नहीं आ सकती, वाणी मे और प्रकाशन मे नहीं आ सकती | जब हम 
इस दृष्टि से देखते है, तो लगता है कि साहित्य का एक लक्षण यह हैं कि साहित्य 
प्रकाशित नहीं हों सकता । आजकल तो हर कोई साहित्य को प्रकाशित करने थी ' 
बात सोचता है, परंतु यद प्रकाशन की बात नहीं है। साहिय हमेशा अप्रवाशित 
द्वोता है। ४ 
सहचिंतन कीजिये 
इन दिलों तो सादित्पिकी को इनाम मी दिया जाता है। हमझे भी इनाम 
मिला है। हमको याने हमारे प्रकाशक को ! दन दिनों क्सिके सिर पर इसाम 
आकर गिरेगा। कुछ भरोसा नहीं । इसलिए जब्र कमी हम साहिलिकों की मदद 
के लिए -अपील करते हैं, उनके पाठ पहुँचते हैं, तो हम इतना दी चाहते हैं. कि 
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आप हमारे साथ सहचितन कीजिये | हम जैसा चिंतन करते हैं, उसमे भा 
शरीक हो जाइये, यही हमारी मांग है। मानव के लिए, यह बात सहज है, उमा 
यह समाव है। 
हम आम खाते हैं, तो पास बैठे हुए मनुष्य को दिये बगैर नहीं खा सकते! 
इतमा ही नहीं, पड़ोसी को बुलाकर खिलाते हैं । जो दूसरे यों बिना बुला 
खायेगा, बढ रसिक नहीं है। जो अपने रस में दूसरे को शरीक बस्ता है, वही 
प्चिक' है। इसलिए, जब हम सादित्यिकों वो बुलाते हैं, तो हम कहते है ि 
इम जो रस लेते हैं, वह हम अकेले ही लेते जायें, यह अच्छा नहीं। आप रहे 
है, इसलिए आप भी शरीक हो जाइये। शरीक होने पर आप चाहें काल 
लिखिये या न लिखिये, हमे वहुत मदद होगी । 
मेरी तो मान्यता है कि जिन्होंने उत्तम काव्य लिखे, वे उतने उत्तम कवि नदी 
थे, जितने कि वे हैं, जिन्होंने कुछ नहीं लिखा । जो महापुरुष इुनिया को मार्देत 
४, थे उतने बड़े नहीं है । उनसे मी बढ़े ये महापुरुष हैं, जो दुनिया को मार्दन नर 
हैं। “अ्र्यक्तलिंगाः अच्यक्ताचाराः ।” ज्ञानी वा आचार श्रव्यक्त होता कि 
प्रकट नहीं होता । मालूम ही नहीं होता कि वह शानी है। आप दमारे हु 
में शरीक हो जादवे, इतनी दी हमारी माँग है। शरीक हो जाने पर उ्वा्रण 
शन दो या न हों, शब्दों मे हो या कृति में हो, एक प्रकार के शब्द मे छेया 
दूसरे प्रकार के शब्द में दो, एक प्रकार वी इति मे हो या दूसरे प्रवार की 
, मेश्के, इतने सारे प्रवार के प्रकाशन हो या अप्रवाशन भी हों, तो उन सम्रसे एव 
. मदद मिलेगी, श्रप्रवाशन से ज्यादा मदद मिलेगी । हम इतना ही चादते ई का 
आप इसममारे साथ, इमारे श्रनुभव में समभोगी, स्सभोगी दो जाइये। फिर हे 
शब्द भे या इति में प्रर्ट न हो सका, तो इमें सससे ज्यादा मदद मिलेगी | ० 
चौज आपके संकल्प मे स्देगी और आप हमारे अपग्नन्त निकट रहेंगे । 
आवाहन का भार नहीं हम 
इसलिए णय एम सादिलियों से आयादन करते है, तो साहिलिकों पर हे 
आगइन या कोई मार मद है। अगर रिसीकों मइयूस हुआ कि विनोग ने 


सर्वोत्तम साहित्य बष३ 


पर बड़ी भारी जिम्मेवारी डाली है, तो वह क्या साहित्य लिखेगा ! साहित्यिक बोझ 
नहीं उठा सकता शोर हम किसी पर बोक नहीं डालेंगे। हम इतना ही कह रहे 
हैं कि हमारे साथ शरीक होमे में, उस रस वी अनुभूति में आनन्द है। हम चाहते 
हैं कि आपको भी यह आनन्द प्रात हो ! इसीका नाम है, साहिलिकी वा आवाइन 
और साहित्यिको की मदद । 
बलसमपुर में बंगाल के साहित्यिक इकट्टे हुए थे। कमी-कमी मेरी समाधि 
लग जाती है। उस समय ऐसी योजना की गयी थी कि हमारे सामने दीपक रखे 
गये थे-- पॉच, रात, नो, इस तरह से। में उनकी ओर देख रहा था। में मन 
में सोच रहा था कि पाँच टीपकह, तो पचप्राण हो गये। मात हैं, तो सतलिंद्र । 
नौ हैं, तो नवद्वार। ग्यारह हैं, तो एकदश इन्द्रियाँ। इस तरह मैं कल्पना बर 
रहा था, तो वल्पना-तरग में मेरी समाधि लग गयो | उस दिन के हमारे भाषण 
का साहित्यिकों पर बहुत श्रसर पड़ा, थे तनन्‍्मय दो गये, ऐसा हमने सुना । उन्होंने 
कंहा कि आपके इस आन्दोलन से हमे मवजीवन मिला है। बंगाल के साहित्य की 
देशभर मैं प्रतिष्ठा है, परन्तु बीच में कुछ मन्दता आरा गयी थी। अब फिर से 
जोर आयेगा। हमने सुना कि ताराशंकर वन्द्योपाध्याय इस विपय पर एक उपन्यास 
भी लिख रहे हैं | लेक्मि हम उसकी ताक में नहीं है । हम किसीसे कुछ आशा 
नहीं रखते । एक अव्यक्त असर हो जाता है । 
साहित्य बीणा की तरह है 


साहित्य के लिए. हमारी दतनी सूक्ष्म भावना है। साहित्य एक वीणा की « 
तरह है । कुछ लोग समभते है कि वीणा बबानेवाला जोर से बजाये, तभी 
ओताओं पर असर होता है। परन्तु जो उत्तम कलाबिद होते है, वे ब्िलकुल- 
बारीक आवाज से जाते है, जेते हृदव-बीणा पर बजा रहे है । एक दफा में ऐसा 
ही वीण्शा-बादन सुन रहा था । घीमी-शान्द आवाज, जैसे “कर की ध्वनि सुनाई 
दे रद्दी थी | जिनमें रस-अहण नहीं था, वे कहते थे कि यह कुछ बचा मी रहा है 
या नहीं ! हमे तो कुछ सुनाई नहीं दे रद्द है। परन्तु मुके जरा समीत का ,काब. 
है, इसलिए मुझे आनन्द आ रहा था। कुछ लोग तो समझते हैं. कि बजाने 
१० 
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पसीना-पसीना हे जाय, तभी उसने अच्छा वज्ञाया ! लेकिन वह तो इस क्र 
बजा रहा था हि जरा थोड़ी-सी तार छेड़ी, फिर शान्त रद्द । फिर एक तार छेड़ी | 


हृदय-सम्मिलन की साँग 


एक दफा एक गुर के पास एक शिष्य पहुँचा । शिष्य ने कहा, “श्रात्मा क्या 

है, हम जानना चाहते है”, हो गुरु शांत रहे। शिष्य ने दुआरा पूछा, फिर भी 
शुर्र शान्त ही रहे । इस तरइ तोन बार पूछा गया ओर तीनों बार गुर शान्त 
रहे, तो चोथी बार शिष्य ने कश, “हमने तीम-तीन बार पूछा और आप उत्तर नी 
देते हैं !” तो गुरु ने कह, "हमने तोन-तीन दफ़ा उत्तर दिया ओर ऐसे उत्तम 
तरीके से दिया (क इससे बेहतर तरीका हो नहीं सकता, तो भी तू नहीं समझा । हैं 
भे शेलने से भो नहीं समझता, यह बोलने से कैसे समझेगा !” उसी तरह ताई 
त्थिक से भी हम करेंगे कि “झरे कम्बज्त ! न लिखने पर मी व्‌ नहीं प्र 
राकता है, तो लिखने पर कैसे सममेगा !” इसलिए, हमने जो साहिलियों से मा 

माँगी है, वह केवल सद्यनुभूति माँगी है, हृदय की सद्दानुभूति माँगी है। इसलिए 
उसका बोक या मार नहीं महसूस होना चाहिए। झिर इनाम-विनाम देंने री 
जिम्मेपारी हम पर मत डालना । हम यही चाहते हैं. कि सहज भाव से दृ्य *क 
साथ हृदय जोड़ दिया जाय । 
पुरी 
३६-३- ५७ 
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हमारा यह मानव-समाज जब से श्रस्तित्व में है--कोई नहीं जानता कि कबसे 
है--तब से उसमे ग्रेम के साथ झगड़े भी चलते ही रदे हैं। उस कंदीम जमाने 
में, जो मानव-समाज का श्रारंभ-याल माना जाता है, स्वर हिंसाएँ. चलती रहीं 
आर उनका निपयारा या प्रतिशोध या वैसी ही स्पैर दिंसाओ्ों ते किया जाता था| 
उससे उमाज की हालत कुछ पिगड़ती गयी, तो कुछ सुधस्ती गयी । आखिर उमाज 
को यह एक युक्ति यूझी कि स्वैर छ्विंसा के बदले व्यत्रस्थित टिंसा की जाय, तो 
वह रुक जायगी । परिणामस्वरूप, जिसे हम दंट-शक्ति और शासम भी कहते हैं, 
उसका श्रारंभ हुआ | व्यवस्थित द्िंसा थ्र्थात्‌ दंड-शक्ति पहले-पहले कारगर साबित 
हुई । उसने सैर हिंसा को रोका | चंद दिनों तक वह सीमित अवस्था में रही और 
लामदायी साबित हुई | इसलिए मानव ने उसे घर्म का अंश समझता । एंस्कृत मे, 
स्मृति में हमें ऐसा भी वाक्य मिलता है कि “४ंडं धर्म विहुद्युंधः”--बुधजनों ने 
दंड बो धर्म समभा, श्रथौत्‌ उस जमाने के बुध-जनों ने । परतु यह दंड-शक्ति, - 
जिसमें व्यवत्यित और “ग्रारमभ में सीमित हिंसा थी, फिर सीमित नहीं रद्द पायी ।* 
आहित्ता-श्राहिस्ता उसकी सीमा विस्तृत होती चली गयी, फैलती गयी, चौड़ी 
होती गयी। फिर भी वह व्यवस्थित तो रहो ही। अगर व्यवस्थित नहीं 
रहती, तो शासन न कर पाती श्रौर न दंड-शक्ति ही कहलाती। होते-होते 
आज उसने अतिहिंसा वा रूप ले लिया है। आज व्यत्रस्थित ओर सीमित 
हिंसा या दंड-शक्ति का रूपांतर अतिद्दिंसा में हुआ है। तो, आज मानव 
भयभीत है | शायद इस समय सारा मानव-समात्र जितना मयमीत है, 
उतना मानवीय इतिहास मे वह कमी नहीं रहा होगा, ऐसा कहने में किसी 
तरह से कल्पना-गौरव नहीं होगा । क्योंकि जहाँ तक हम जानते हैं, इतने व्यापक 
प्रमाण में मानव कहीं फैला दवी नहीं था | दुनिया में इतनी व्यापक शक्तियाँ शायद 
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उसे हासिल नहीं हुई थीं। अतः अगर मानव वी आज की मयमीत अवस्था 
की बराबरी में प्राऊतिक कारणों से कहीं भय पैदा हुआ हो, तो श्रलग बात है। 


मानव-मानस का यंत्र पीछे नहीं जा सकता 

बड़े-बड़े भूकम्प, प्रलय आदि हुए, पर मानव को मामव वी द्विंसा से भाव 
जो श्रतिभय प्राप्त हुआ है, बैसा इसके पहले कमी हुआ होगा, ऐैवा न 
टीखता | भयभीत मानव अब कुछ विचार करने लगा है। वह सोचने लगा रै 
कि यह अ्रतिट्िसा की जो अ्रतिरिक्तता है, बढ तोड़ी जाय और फिर से सीमित 
स्थित हिसा कायम वी जाय। यद्यपि सारे वैज्ञानिक नहीं, तो भी कुछ वैज्ञानिक 
जहाँ यह कहने लगे है कि इस आणविऊ शक्ति को रोका जाय ओर राजा है 
मर्शर्षि यह उद्गगार प्रकट कर रहे हैं कि उसे रोकना चाहिए, वहीँ मानव भी घप्टत 
यही चाहता है कि दस हिंसा की श्रतिरिक्तता नष्ट की जाय । जैसे बीच के जममने 
मे बह दड-शक्ति के रूप में सीमित और व्यवस्थित रही, बेसी ही रद जाय। किव्व 
प्रगति का कदम टेखते हुए, इस बात को जरा सोचने पर मानसशाखत्त मदद 
करेंगे कि इस प्रगति का चक्र कमी पीछे नहीं था सकता, बढ श्रगे हल 
रा़ता है । स्पैर टिसा दंड-शक्ति में परिणत हुई, सीमित, व्यवस्थित दविंसा उत्तरोद 
विस्तृत ही होती गयी और अब वह श्रतिटिंसा के रूप में प्रकट हुई है। वो उसे छ्ते 
आगे द्वी जाना है; दसके पीछे वद नहीं आ सकती। यत्र में ऐसी शक्ति नहीं है! 
सामूहिक मानव-मानस-यंत्र ऐसा नहीं है कि उसे कोई एक मानत्र शोक सके शोर 
पीछे ले जा सके; वर्योकि बद सामूद्िक मानव के मानस का यंत्र वैन गया है| 
यह शिस गति से आगे बढ़ा है, उसी गति से उसे और श्ागे बढ़ना है। हे रा 
तो उसे अपना रूप ध्रह्िंगा में विमर्जित करना दँ या उससे भी विकशल हे 
धार्य घर मतुप्य-समाज वी समाति कर छृतका्य होना दे। इन दो में से की 
एप तो उसमे करना ही है, यद समभना जरूरी है। 

रायफछ क्छबवाली भयकारी निर्भयता 
श्रतः भयभीत मानव पा यर प्रयन कि केवल उगठा अतिरेक गेपा 
एंमय सदी है। अगर यह घात ध्यान में आये, तो इसके आगे दो दी पिया 
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हो सकती हैं। एक में मानव का पूर्ण विनाश होगा और दूसरे में मानव को पूर्ण 
विकास का मौका मिलेगा | अगर अहिंसा आती है, तो हम जया बल महसूस 
करना चाहिए.। जिनका मानवता में विश्वास है, उन्हे मी अपने में जय ताकत 
महसूम करनी चाहिए। 

अभी व्टनजी ने रायफल-क्लब्र के बारे मे कहा था। उसका कुछ बचाब 
उन्होंने कर लिया था। उम्रमे भी काफी सार है, रहस्य है । जब आदमी निववीर्य 
बन जाता है, त4 वह थोड्ठासा साहस करने ही लगता है। पर अगर उस हिम्मत 
को बारीकी से सो वें, तो बढ भत्र का दी रूप है। उसमें की निर्भयता वीर्यवान्‌ या 
उत्तम निर्भयता नहीं होती | वह डरनेवाली निर्मयता है। उसमे कुछ साइस या 
द्विम्मत होती है, इस तरद्द उसका कुछ बचाव अभी तक किया गया श्र आगे भी 
क्रिया जा सकता है। अगर यह बात मान लें, तो भी ऐसी छोटी-छोटी हिंसाएँ 
श्त्र अपना रोग जमा सर्केगो, यह संभव नहीं । अगर समाज पर किसीकी सत्ता 
चलेगी, तो उसका पूर्ण संद्ार करमेबाली अ्रतिर्टिसा की ही चलेगी या फिर वह 
विसजित ही होकर अ्रद्दिंसा मे परिणत होगी । 


मध्ययुगीन कल्पना से आगे बढ़ें 


इसलिए: हमें श्रत्र यद्द पुरानी कल्पना छोड़ देनी चाहिए. । मध्ययुगीन जमाने 
में लोगों ने जिन गुणों का सम्मान किया, उन्हींमे सीमित रहने के बजाय अत्र 
ज़रा हिम्मत कर अपने में थोड़ा ब मइसूस करना चाहिए, ओर इस अ्रतिदिंसा 
मो समाप्त करके पूर्ण अ्रहिंसा की तैयारी करनी चाहिए । दूसरी भाषा में इसका 
मनलग्र होता है, 'दण्ड-मुक्त, शासन-मुक्त समाज! की जो बात हम करते हैं, उसके 
लिए, कमर कसनो चाहिए. । उसके लिए. बुद्धि तैयार रखनी चाहिए और हृदय में 
प्राण मरना चाहिए | 

काल-चक्र अहिंसा की ही ओर 

मेरी यह निश आज की नहीं है, काफ़ी अनुभव से मुझमें वह स्थिर हुई 
है । वर्षों से मे यद् मानता हूँ । परन्तु मुझे लगता था कि दशड-मुक्त समाज, ब्यैए्‌ 
शासन-मुक्त समाज बनाने में काफ़ी समय लगेगा। लेकिन जब से अतिददिंसा का 
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यह स्वरूप प्रकट हो गया है, तब से मुझमें बड़ा मारी उत्साह आया और उसौद 
हो गयी कि दए्ड-मुक्त समाज अब जल्दी लाया जा सकेगा | अगर यह उम्मीद मै 
आपके समभा सकें और उसका स्पर्श आपके हृदय को हो जाय, तो हम उम्र 
ख्पान्तर परिशुद्ध, परिनिष्ठ, आत्ममय मानवता में हो जायगा। इसीलिए ब 
कभी ऐट्म और द्वाइड्रोजन बम की वात चलती है, तो मुझे लगता दै कि यद एक 
ईश्वरीय प्रेरणा ही हो रही है। सारी समाज-स्चना अब मेरे हाथ में आनेवाली 
है। बह जोरों के साथ हमारी तरफ थआ रही है। वह पुकारकर कहती है 
अटिसा टेवी, वू आ जा और इस शक्ति को बचा हे। अतः हमारे लिए 
सोचने की बात है कि हमारा काम इसके आगे हमारे लिए. आसान है या विन! 
पर यह काम हमारे लिए आसान दी है। यह ध्यान में आना चाहिए कि काल 
हो इसे आसान बनाता जा रहा है | इसी दृष्टि से द्विम्मत कर हमें आगे की मार 
योजना परनी चाहिए. | अब शासन-मुक्त समाज के लिए ही तैयारी हो रही है। 


१६४७ में शासन-मुक्त समाज क्यों नहीं ९ 


मुक्के कमी-कभी ऐसा लगता है कि हममें से कुछ लोग इस उलभन में पढे 
हैं कि इन दो सालों के श्रन्दर पाँच क्गेड एकड़ भूमि प्रात होगी या नहीं ओर 
इस समस्या के सुझयय का दर्शन होगा या नहीं ! पर मुझे यह उलभन छू मे 
नहीं री है | मुके तो लगतादे कि १६५७ में सारी दुनिया में शासनमुत 
समाज की स्थापना दी क्यों न हो ! यह केबल एक कल्पना नहीं है। श्गर ईन 
टौऊ दिम्मत बाँ्ें, जया इस दृष्टि से सोचें और गहराई में जायें, तो शात शोगा हि 
आखिर हम मानवता को मियना तो नहीं चाहते ! मानव कितना द्वी मूल कला 
हो, श्रासिर बह इतना मूर्ख तो नहीं बनेगा कि स्वजाति का ही नाश करने के लिए 
प्रवृतत हे ! दम कोई इंश्वर वी दच्छा नहीं पानते, परन्तु जो टीख रहा के वह हों 
सार तमाशा है--उस पर से ऐसा नहीं दीखता कि मानव वी समाति वी बीई 
योजना शो रही है। ईंसबर अभी प्रलय नहीं चाहता, मानव के हाथ से मानव ही 
नाश नहीं चाहता, यद इसी पर से मालूम शेता है हि ऐसी प्रेरणा इसमें हे रदी ६। 
श्रगर ऐसा नहीं होना, तो मगयान्‌ हम सझ्यों बेवकूफ बनाता और श्राप और दी 
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यहाँ दण्ड-मुक्त समाज, शासन-मुक्त समाज-रचना की बात ही न कर सकते | भग- 
वान्‌ को जत्र प्रलय करना था, तो यादवों को क्या सझा ! एक-एक ने शरात्र पीकर 
हाथ में लब्ठ लिया ओर एकदूसरे को मारने लगे। आखिर भगवान्‌ ने कहा कि * 
चलो भाई, मैं भी तुम लोगों से अलग क्यों रहूँ ! इसलिए प्रद्मर कर दिया और 
चले गये । कहते हैं, यहाँ सबका रंहार हो गया। 


ईश्वर प्रत्य नहीं चाहता 

अगर भगवान्‌ दरअसल न चाहता होता, तो दण्ड-मुक्त, शासन-मुक्त 
समाज बनाने की प्रेरणा मुझे क्यों होदी ? हम सब्र यहाँ इकट्ठा क्यों होते ! इसके 
लिए, हम एकत्र हो ही नहीं सकते थे । बोई अगर यह झहंकार रखे कि ईश्वर 
वी इच्छा के विरुद्ध हम एक काम करने जा रहे है, कम्बख्त ईश्वर तो प्रलय 
चाहता हुआ दीखता है। लेक्न हमने तय किया है कि हम प्रलय न होने देंगे--- 
इस तरद हम ईश्वर वी भर्जी के खिल्मफ कुछ करने जा रहे है, तो बढ असम्भव 
है, इसलिए यह निश्चित ही समर लेना चाहिए. कि जब हम-आपको ऐसी 
प्रेरणा हो रही है, तो ईश्वर इस समय प्रलय नहीं चाहता | और अगर बंद प्रलय 
नहीं चाहता, तब्र तो यह भी स्पष्ट है कि इसे शीघ्र-से-शीघ्र द्िसा से मुक्त करना 
चाहता होगा । इसलिए. मैं कहता हूँ कि हमे यहाँ श्रद्धा रखनों चाहिए कि 
सतयुग बहुत नजदीक आ रहा है। पर सतयुग कब आता है, जब कि कलियुग 
का परिपूर्ण अतिरेक होता है, उसका घड़ा भर जाता है। तो, हम समभना चाहिए, 
कि जब इतमी अति-हिंसा समाज में फेल गयी और समाज भयभीत बन गया; 
तो इसके आरागे शीघ्र ही सतयुग था रहा है । 

मानव को सर्वत्र समान प्ररणाएँ 

तो, आज हमे यह कल वा दर्शन हो रहा है। चार साल मे हमें इतनी जमीन 
प्राप्त हुईं, तो आगे दो साल में और क्तिनी जमीन प्राप्त होगी, आदि गणित 
कर सोचना ठोक नहीं । हमें सोचना चाहिए. कि सारी दुनिया में एक बड़ी 
भारी प्रेरणा काम कर रही है और उसके लिए. हम निमित्त हो गये हैं। यह 

हु प्रेस्णा हमसे कुछ कराना चाहती है, यह समझ लेना चाहिए। इतिहासमर में - 
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देखा गया है कि कुल मानव का इतिहास दैवी प्रेस्णाओं से प्रेरित है। झा 
देखेंगे कि एक जम्ताना था, एक युग था, जिसमें इधर बुद्ध भगवान्‌ थे, तो उधर 
कन्प्यूशस, ,और कुछ दिन के अन्तर से जस्शस्ट्ू ॥ थोड़े दिन के बाद ईसा 
गये | तो उन पॉच सो साल के अन्दर आपको पैगम्बर हो पेगम्बर एक साथ 
दिखेंगे । किर समाज में एक ऐसी अवधि आ्रायी, इतिहास में एक ऐसा समय 
आया, जिसमे आय अनेक सन्‍्तो को देखते हैं। जब्र इधर वेष्णव ञआये, तो 
झन्यत और सावु-सन्‍्त हुए । इस प्रकार उस समय हम सब तरक सन्तों गो 
देखते हैं। फ्रिर जिवर देखो, उधर हर देश में आजादो की बात चली। श्र. 
कुल देशों में यही प्रेरणा हो रही है कि मानव समाज में साम्पयोग की स्पापगी 
होनी चाहिए, किसी-न-किसी स्वरूप की समता स्थापित होनी चाहिए 
आजादी चाहिए । 


भौतिक बनाम चैतन्य “परमाणु? 


इसका मतलब यह है कि प्रेरणाएँ हुआ करती हैं और उनसे मानव-स्मात 
प्रेरित और प्रवृत्त होता है । तो, आज को इस प्रेरणा को अमो तक की प्रेस्णाओं 
का विकसित स्वरूप समभहर यह मट्सूस होना चाहिए कि ईश्वर हमें अपनों 
ओजार बना रहा है। अ्रगर हमें यह मास हो जाय, तो फिर हम कम ताकतबालि 
नहीँ रहेगे। श्राज ऐटम ने यद तिद्ध कर दिया है कि अखु में ऐसो शक्ति है हि 
वह संझर कर सकती है। तब फिर हमे यह समझता चाहिए. कि एक साधासय 
भौतिक परमाणु में अगर इतनी शक्ति है, तो चैतन्य परमाणु में, ज्ञान परम 
में कितनी शक्ति होगी १ 


का 


भारत दैबी प्रेरणा का निमित्त 

इसलिए, में यह चाहता हूँ कि हम भूदान-यक्ध की तरक सीमित देषटि से से 
देखें । अगर दम ऐसी दृष्टि से देखेंगे, वो गोता खायेगे। लेकिन व्यापफ धट 
से देखेंगे, तो ज्ञात होगा कि सारी दुनिया मे यह एक बड़ा भारी खेल हो रहा है 
उसका मब्यत्रिस्दु फिर से मारत बनने जा रद्ा है. और इसोलिए हमें यह प्रेणा 
मिली है। आप देखते हैं कि उधर पंडित 'नेहरू कोशिश कर रहे हैं. कि साय 
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डुनिया में शांति स्थापित हो । शाति के विचारों को बड़ावा मिले, यह प्रेस्णा 
उन्हें हो रही है और वे जिस पद्धति से काम कर रहे हैं, उसमें वे ग्रपनी पाक्ाझ - 
भी कर रहे हैं । यह प्रेस्णा मो हिन्दुत्तान में से निकल रहो है और «आप देखते 
हैं कि भूदानन्यज्ञ की प्रेरणा मी यहीं प्रकट हुई है। आपने यह भी देखा कि 
आजादी का जो एक तरोका आया, वह मी हिन्दुस्तान में श्राया। इस तरह कुल 
चार्ते देखते हुए यद् आ्रामास होता है कि दुनिया मे एक प्रेरणा काम वर, रहो है 
ओर उसके लिए. फ़िर से भारत को निमित्त बनना है। अझ्रगर हम यह विशाल 
, भावना खग्राल में रखेंगे, तो रिर अपनो फोज कैसे बढ़ायेंगे ! फिर उसका कुछ 
उपयोग है या नही, पाकिस्तान के खिलाफ हम टिकेंगे या नहों, रायफल-क्लब का 
क्या होगा-आ्रादि बातें प्रिलकुल क्ुद्र हो जाती है। इनका विचार करने को 
जरूरत ही नहीं मालूम होती । 
दुनिया को दो साल का आह्वान 
इसलिए, हम झब इस दृष्टि से इस पर सोचें कि आज एक प्रस्ताव हुआ है 
और जो माँग की गयी है कि दो साऊ तक अपने इहुत सारे अच्छे-अच्छे कामो 
को भी छोड़ करके लोग इसमे जोर लगायें, उसका क्या महत्व है ! शकररावजी मे 
कट्म कि दो साल तक जोर लगाने का अर्थ यदि यह हो कि श्राज थी 
तारोख से उस तारीख तक ही जोर लगाया श्ौर फिर हम दीले पड़ जायें, तो'चह 
ठीक नहीं | यह सावबानी की सूचना उन्होंने हमें दी । लेकिन प्रस्ताव में दो 
साल की जो बात बतायो गयी है, यह प्रस्ताव बनानेवालों ने छुछ ज्यादा सोच- 
विचार कर कही हो, ऐसा नहीं है । उन्होंने यद्द स्थूछ विचार ही किया कि १६०७ 
तक हमने काम करने का सक्‍लल्‍प किया था; उसके अब दो साल बाकी हैं, तो इसके 
लिए उतना ही समय दिया जाय | लेकिन यह समर्के कि हम दो साल के लिए 
सब्र लोगों का जो यह आह्वान करते हैं, वह सिर्फ़ हिन्दुस्तान के लोगों के लिए 
नहीं, यह हम अपने सवोदय-प्रेमी लोगों तक ही सीमित होकर नहीं बोल रहे है। 
यद्यपि हमास उन पर अधिकार है, इस वास्ते उन्हींक्र विशेष आह्ान कर रहे 
है, फिर मी हमारा यह आह्वान सारी दुनिया को है कि श्रगले दो साल जोर 
लगाइये और १६५७ तक दंड-मुक्त समाज स्थापित कोजिये | 
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आज हम यहाँ से जायेगे । वल्‍्लमध्वामी ने कहा कि कुछ लोग पैदल श्राति 
हैं और वापस जाते हैं ट्रेन से। कुछ लोग ऐसे मी है, जो आये मी पैदल और 
जायेंगे मी पैदल | पर अगर कम-से-कम एक ही दक्ला पैदल जाने वी योजना 
हो, तो जाते समय पैदल जायें । आखिर यह बात उसने क्यों कही, में भी सोच 
रहा था। क्या उसे सूका १ इसीलिए, कि इस वक्त हमे एक ऐसा सरदेश मत 
रहा है कि उसका फौरन प्रचार करने की जरूरत है। अगर हम यहाँ से पैदल 
निकल पड़ते हैं, तो यह संदेश दर जगह सुनाते जायेंगे। कहेंगे कि 'भाइयो, देखी, 
दो साल के अंदर मानव का उद्धार होनेवाला है । जहाँ भी इस तरह का उच्यात 
हुआ है, वहाँ मानव ने अति तीव्रता से मान लिया है ऊि मुक्ति मेरे नजदीक है। 
जम्न मानव में ऐसी तीबता आयी, तभी धर्म का उच्यान और बहुत भारी कर 
हुए, इसे हम सब्र जानते है। इसलिए हमें म सिर्फ यही महसूस करना चाहिए 
कि दो साल के अन्दर यहाँ के मानव ऐसा प्रयल कर कुछ जमीन द्वाठिल करेंगे 
बल्कि दो साल में हमे ऐसी कोशिश करनी है कि डुनिया सत्र शर्तों वो निर्कमा 
समझकर एक नया समाज बनाने के लिए, प्रेरित हो। इस युग में यह कोई अस्त 
घात मानने की जरूरत नहीं । जब कि एक-एक वर्ष की कीमत आज पुराने हे 
सी, दो-दो सौ वर्ष के बराबर हो गयी है, तब्र जरा भी ऐसा समभने की जरूरत ने: 
फि दो साल के अन्दर यह बात असम्भव है। ऐसी ही थ्राशा रखकर एक ग्रेप्या 
में प्रेरित दो हम यहाँ से चले जायें । और जहाँ भी भूमि मांगने के लिए पहुंच 
तो उन्हें समभायें कि भाई, आप जो दानपत्र देंगे, वट विश्व-शाति के लिए है 
आप विश्व-शान्ति चाहते है या या नहीं ! यदि चाटवे है, तो यहों वी भूमि-समला 
इल करने के लिए भूमिदनम और सम्पक्तिदान की योजना मे अपना हिस्सा दीजिये । 
आराप जो बह छा हिसुणा देंगे, वह व्रिश्व शान्ति के लिए. वोट ही माना जायेगा । 


बिना श्रद्धा के सब तरीके व्यर्थ 
ऐसी ही भावना रखकर हम यह काम करें और देखें कि इसमें बौगः 
सी शक्ति पड़ी है ? कुछ हिसाबी भाइयों ने कहा, जिस तरीके से हमने मई 
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काम चलाया, उससे शायद यह मामला १६५७ तक निपय्ता नहीं दोखता। अत- 
एव हम केई दूसरे तरीके हेँढ़े । पर हम कहते हैं कि तरीकी की यहाँ कोई कीमत 
नहीं है। तरीका कोई कीमत ही नहीं रखता । यहाँ कीमत इसी बात की है कि हम 
कितनी श्रद्धा से भावित हैं ! यदि हमम श्रढ्या-भावना की न्यूनता है, तो इससे 
ब्रेहतर तरीके हम हँढ़ते चले जायें, तो भी समझ लीजिये कि भूमि-समस्या हछ न 
दोगी | वह समत्या हल होगी, तो उसके साथ साथ मामव का यद निश्चय भी 
रहेगा कि हमें शासन मुक्त, दण्ड-मुक्त होना है। ऐसा निश्चय होने पर ही उस 
निश्चय के साथ यद समस्या मी अरह्ििसा से सुलमेगी । 


हमारे दोषों के फलस्वरूप पूरी वाकृत नहीं हे 
हमसे लोग पूछते हैं कि क्या आपका ऐसा विश्वास है ! थ्राज ही श्री पाटिल 
साहब ने मी पूछा था कि क्या आपको इस पर विश्वास है कि हर कोई मनुष्य 
अपना छुठा द्विस्सा दे ही देगा ! पर क्‍या यद्॒ सही सवाल माना जायगा £ ऐसा 
सवाल इसलिए, उठता है कि हमारा दर्शन सीमित है। यदि हम व्यापक दर्शन 
करें और भावना से भावित होकर लोगों के पास पहुँचे, तो आप देखेंगे कि यह 
महज हिन्दुस्तान की भूमि-समस््या इल करने की छोटी-सी बात नहीं है, जिंसते 
यहाँ के थोड़े भूमिद्ीनीं को थोड़ीसी मदद मिल जाब्र ओर थोड़ी शांति 
स्थापित हो, 'लिंड हंगर' या जमीन की भूख जरा शात हो जाय । इससे हिन्दुस्तान 
की मैतिक शक्ति ऐसी बनेगी कि उसके परिणामस्वरूप सारी दुनिया में शान्ति 
स्थापित होगी । यह बात ध्यान मैं आने के बाद हमारा यद तरीवा, अगर अभी 
तक कारगर नहीं हुआ ही, तो फिर हम संशोधन करना होगा। हमें समझना 
चादिए कि इसमें अगर च्ुथ्यों होंगी, तो कुछ दोप हमसे होते होगे । वाणी, मन 
श्रौर कृति के दोप होते होगे, इसी वास्ते इसमें पूरी ताकत नहीं आयी । 
सत्याग्रह तीत्र-से-तीत्रतम नहीं, सूह्म-से-सूच्रमतम 
जञप्र हम सत्याग्रह के बारे में सोचते हैं, तो करीब-करीब ऐसे ठग से सोचते 
हई कि जैसे मातव ने छोटी हिंसा ते बड़ी दिंसा में ओर बड़ो हिंसा से अतिहिंसा में 
कदम रखा, वेंसे ही पहले तो हम एक सोंम्य-सा सत्माग्रह करेंगे। आज हमारी 
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यह जो पद-यात्रा चल रही है, वह मी एक सत्याग्रह है, ऐसा हम कहे दे। 
लोगों! ने भी इसे मान लिया और वे कहते है कि हों, यह भी एक सौम्य स्याक 
है, पर अगर इससे काम नहीं वना, तो और तीज्न सत्याग्रद्द करेंगे । यदि उप्ते भी 
नहीं बना, तो उससे और मी तीज सत्याग्रह होंगा। इस तरह से हम इसी 
सीघ्रता बढ़ाते जायेंगे । क्तु ययार्थ मे हमारा चिन्तन इससे बिलकुल 
उल्य होना चाहिए। हमने जो सौम्य सत्याग्रद शुरू किया है, अगर उससे काम 
चनता नहीं दोखता, तो उससे कोई सोम्यतर सत्याग्रद् ढूँढें गे, ताकि उसकी तर्क 
बढ़े । अगर उतने से भी काम न निभा, तों कोई और सौम्यतम सलागरर 
निकालंगे, गितते उसकी ताकत और बढ़े। आपको मालूम है कि होमियोपैयी मे 
विद्या सिखायो जाती है कि औषधि कम मात्रा मे हो श्र उसे घोंश जा 
घार-बार भावित किया जाय । भावना से जो भावित होता कै। वह सहमसे-वुढल 
होता हुआ अधिकाधिक परिणामकारी होता है। दिसा-शात्र मै तो सोचा जाए 
है कि सोम्य श्र से काम न चछा, तो उससे तीव्र शत््र लेने से ताकत बढ़ेगी 
और. वह यशस्वरी होगा। किन्तु यहाँ इससे श्रिलकुल उल्टी प्रक्रिया होनी चाहिए। 
ध्यान में आना चाहिए. कि अगर यह काम इस तरह कामयाब नहीं हो रहते 
तो इसका मतलब यह है कि हमारी सौम्यता में कुछ न्यूनता है; इस बाहों ही 
सोम्यता ओर बढ़ानी चाहिए, । 


सुरसा और हनुमान की मिसाल 


यदी सत्याग्रह का स्वरूप है। अभी तक आजादी के लिए जो सत्याग्रह ह4 
उनमें दबाव डालकर अग्नेजी सत्ता को यहाँ से हदाना, इतना ही एक निगे्ि 
कार्य था। उस वक्त हिन्दुस्तान निःशत्न होडर निराश हो गया था। वह गे ते 
ज्ञान्त होकर इधर-उचर छोटे-बडे खूम करने लगा था-सस्वैर द्विंता में शुद वर्ग 
चाहता था या निराश झोकर बैठना चाहता था। उसी द्वालत में अर््धिंता का मेँ 
विचार आया और लोगों ने उसे उतनी ही मात्रा मे ग्रहण किया, जितनी मारी 
में थे अदण कर सकते थे। इस तरह उन दिनों सत्यागरद की जो एक प्रक्रिया चली, 
उसे परिपूर्ण न मानना चाहिए. ] वह विशिष्ट परिस्थिति की उपाधि से युक्त परे 
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स्थिति की एक प्रक्रिया हुई। किन स्वराज्यपग्राति के बाद डेमोक्रेसी की आज 
की हालत देखते हुए, और सारी डुनिया में काम करनेवाली शक्तियों का यूत्तम 
दर्शन पाकर हमे सत्याग्रह की मात्रा उत्तरोत्तर सोम्य करनी होगी। सौम्य, 
सोम्बतर और सौम्यतम, इस तरह से अगर सत्याग्रह अढता गया, तब्र तो वह 
अधिकाधिक कारगर और अधिकाधिक शक्तिशाली होगा। 

ठुलपी-रामायण में मुस्सा राज्षसी की कथा है। “सुरसा नाम अ्रहिन की 
माता ।”” वह हनुमान के सामने खड़ी हो गयो। उसने अपना मुँह फेलाबा 
ओर एक योजन का किया, तो हनुमान दो योजन के बन गये। जब उसमे दो 
योजन क मुँह बनाया, तो हनुमान चार योजन के हो गये। जब्र हनुमान चार 
योजन के बन गये, तो सुरसा आठ योजन की चत गयी । आखिर जब्र वह आठ 
योजन की बनी, तब्र हनुमान सोलह योजन के बन गये ओर जब्र हनुमान सोलद 
योजन के बन गये, तब सुरसा “बत्तीस भयऊ | अब हनुमान ने देखा कि इसके 
आगे गुणन-फ्रिया करते रहने में सार नहीं । वत्तीस का चौसठ होगा, चौसठ का 
एक सौ अ्रद्धाईंस | इसका कोर अत नहीं है | यह 'न्यू क्लीयर बेपन' तक पहुँच 
जायगा | तो, फिर “अति लघु रूप धरेड हजुमाना”। फिर इनुमान ने अति 
लघु रूप धारण किया और उसके मुँह के ग्रटर चढ्य गया तथा नासारंश्र से बाहर 
निकल गया । मामला खतम हो गया। 


पॉव न टूटे, तव तक चलते रहो 


हमें समझना चाहिए. कि जब विशाल सुर्सा इतमा भयानक रूप घारण कर, 
पेड़म और द्वाइड्रोजन वम का रूप लेकर, मुँह फेलाकर हमारे सामने खड़ी है 
तो हम बिलकुल अ्रति लघु रूप घारण कर उसके अंदर चले जायें और नासिका- 
रन्‍्त्र से पार हों जायें । हमे यही प्रेरणा होती है। गुजरात के एक माई ने कहा 
है कि अम्र वहाँ काम बहुत मन्द पड़ गया। मैने कह, नहीं, मन्द नहीं पड़ा ! 
तुम बाहर से देखते हो । पर जरा अन्दर से देखों कि अपनी छाती में जो चीज 
है, क्या वह मन्द पड़ी है ? अपनी नाड़ी मन्द पड़ी है क्या ! अगर छाती पर 
ह्वाथ रखते है, तो अनुत्साद नहीं दीख पड़ता। विनोझ को तो उत्साह ही 
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पड़ता है। इधर विनोश् चल रहा था, तो उधर पेट के अन्दर जग जोर से दर्द 
शुरू हो गया। मेने कहा, वाह रे वाह ! उसकी ज्यादा लम्बी कहानी मैं यहाँ नहीं 
सुनाऊँगा, पर पेट सुबह से शाम तक सतत ही डुखता रहा। पहले तो खतको 
नींद आती थी, पर इन दिलों ददं से रात में बह अक्सर ट्वूठ जाती थी। पर मन 
ने कहा, पेट दुखता है, तो इसमें पैरों का क्या अपराध है! पाँव चल सकी 
है, इसलिए यात्रा जारी रखी । आखिर लोगो ने बहुत आग्रह किया, तो दीन दिगे 
पालकी में वैठा। कुछ मिलाकर सात-आठ मील पालकी में बैठा, फिर भी रोज पांच 
छुद्द मील तो चलता ही था। आखिर वह पेट बेचारा तो शान्त हो गया । यह विचार 
का चमत्कार हुआ, एक छोटी-सी परीक्षा हुई। लेकिन हमे यही लगा कि पर्व 
तो परमेश्वर ने नहीं तोड़े ओर जद्म पाँव नहीं तोड़े, तो इसमें उसका सन्देश सष्द 
है कि “चलते रहो । जब फिर यात्रा बन्द करने का मुझे! सूझेगा, तब तेरे पर 
तोड़ डालूँगा ।” यह उसका संकेत समभ गया, तो मेरा उत्साह बढ़ा । में पूछता 
हूँ कि इघर आपको कितनी जमीन मिलो ! कोई कहते है कि गतबर्ष से कोई 
सीन-चार लाख एकड़ कम मिली । पर यह कोई बात नहीं है | इस पर सोचो है 
मत । यहाँ से अपने दृदय में तीत्र भावना लेकर जाओ, यही आपसे मुझेकहना है। 


से नम्न बोल विश्वहितायथे 


आज सर्व-सेवा-संघ ने आप कार्यकर्ताओं के सामने जो प्रस्ताव रखा कै, वो व 
आदेश नहीं दे रहा है। आप सबको आजा करने की उससें शक्ति नहीं है! अगर 
चह कुछ कर सकता है; तो प्रार्थना कर सकता है और वह प्रार्थना भी अत के 
लिए, नहीं, सर्व के लिए. ही कर सकता है। इस वाघ्ते आज का प्रस्ताव श्रति ने 
है। बह ऐसा उद्धत नहीं है कि अपने चन्द लोगों को ही आदेश दे, मैऐे हि 
कोई उद्धत मालिक अपने नौकरों को हुक्म देता है और उससे अपने म॒तताविर् 
काम करवाता है। सर्व-सेवा-संघ ऐसा उद्धत नहीं बन सकता | तो, इस प्रस्ताव 
मे सारी दुनिया से प्रार्थना की गयी है कि दो साल जोर लगाओ और इस श्र 
में अपना समाज शासन-मुक्त करने की कोशिश करो। जब हम समाज के 
शातन-मुक्त करेंगे, तभी अहिंसा में प्रवेश होगा। नहीं तो, अगर दम गई 
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र्‌ 
शप्राधना 


हमारे कई भाई कई अच्छे-अच्छे कार्मों में लगे है। आअत्र हम उनसे जरा 
प्यार की बात कहदना चाहते हैं | हमारा एक दावा है। वह हम आपके सामने पेश 
करते हैं | दावा यह है कि जितनी निष्ठा से रचनात्मक कार्य हमने किया, उधमे 
अधिक निष्ठा से कर नहीं सकते थे । उससे ज्यादा निष्ठा हमारे पास उपलब्ध ही 
नहीं । हमने छोटे-छोटे अ्रमख्य रचनात्मक कार्य तोस-बत्तीस साल तक बड़ी निष्ठ 
मे किये हैं । हमारी आत्मा कर रही हैं कि अगर दस समय गांवीजी होते, तो वे 
ही छोटी-छोटी सेवाएँ चलती । उनमे जो तृप्ति थी, वह छोटी नहीं थी। ही 
उनमें विशाल तृप्ति महसूस होती थी। आज तो हम लोगों के सामने हाथ ोइते 
है, लेकिम उन दिनों ऐसे मस्त थे कि यदि कोई हमारे सामने मी अ्राके गो 
परवाह नहीं करते थे | लोग कहते थे, यह कैंसा उद्धत मनुष्य है कि देखता भी 
नहीं । लेकिन वही हम थ्राज आपके सामने बैठकर प्रार्थना कर रहे है कि वे में 
छोटे-छोटे काम हमने चलाये हूँ, वे दो-एक राल के लिए जरा छोड़ दें। इससे 
उन कामों का नुकसान नहीं होगा । हमारा नुकसान नहीं होगा तथा देश और 
दुनिया का भी नुकसान नहीं होगा। क्योंकि झ्रागे हमें इतना काम उपलब्ध 
होगा कि संभव है कि उन सबके करने के लिए. हम पर्याप्त समर्थ भी साबित न 
ोंगे। इस बास्ते थोड़ो देर के लिए उन्हें. छोड़ियेगा, ऐसी हमारी प्रार्थना डरने 
भादयों के लिए है । रचनात्मक कामों में बहुत श्रद्धा स्खनेवाड़ों को हम विश्वा्ठ 
दिलाना चाहते है कि इस आन्दोलन में आप यदि उन कामों को छोड देंगे 
कतई छोड़ देंगे, तो भी कोई नुकसान न होगा। न उन कार्मो का और न दस 
संब्रका ही कोई नुक्सान होगा । 
घुरो 
रणइत जज 


उत्कल : पुरी-सम्मेलन के वाद 
[१ अग्नेल '४४ से १० सितम्बर !४४ तक ] 


भारतीय समाजशाख्र में दान-प्रक्रिया का स्थान: २२; 


एक भाई ने सवाल उठाया है कि पश्चिम और हिन्दुस्तान के समानशात्रों 
में पश्चिम से क्या फर्क है ? अ्रवश्य ही पश्चिमवालों ने विज्ञान' को बहुत आगे 
बढ़ाया है। उस ज्षेत्र में हमे उनसे बहुत कुछ सीखना है। फिर भी वहाँ अभी 
समाजशाल्ल बना ही नहीं, उसका आरम्म ही हुआ है। हमने यहाँ जो भूदान 
चलाया है, वह यहीं के समाजशाश्र का एक अंग है। यहाँ का समानशात्र काफी 
विकसित है । इसका यह मतलब्र नहीं कि आ्रागे प्रगति की कोई गुंजाइश ही महीं 
है। अ्रभी काफी प्रगति करनी है, फिर भी यहाँ के समाजशास्त्र के कुछ बुनियादी 
रिद्वान्त हैं|, ' 

समाज-सन्तुलन के लिए नित्य-दान 

पहला बुनियादी सिद्धांत यह है कि मनुष्य को समाज के लिए खुद की शक्ति का 
एक हिस्सा सतत देते रहना चाहिए. | अपने पास सम्पत्ति हो, तो वह अ्रपमे लिए. 
नहीं, तमाज के लिए है, यह समभक्तर उसका एक हित्सा समान को अ्र्पण कर 
देना चाहिए. । अपने पास जमीन हो, तो उसकी मालकियत समाज की समभकर, 
जम्र कमी माँग हो, उसका एक हिस्सा समाज को देना चाहिए। अपने पास की 
अ्रम-शक्ति और बुद्धि-शक्ति भी समाज के काम में सतत लगाते रहना चाहिए; 
क्योंकि वह समाज के लिए ही है। नित्य-दान की इस कल्पना मे समाज का खु- 
ल॑न रखने की जो बात है, वह थ्रभी पाश्चात्यों के समाजशास्त्र मे नहीं आयी है। 
वहों जो दान चलता है, उसे 'चैरिटी? कहते हैं। लेकिन एक तो वह घर्म-कार्य में 
दिया जाता है--जैसे चर्च आदि के लिए और दूसरे बीमार, दुःखी आदि के तेवार्थ । 
याने एक धर्म-संस्थाओं के लिए दिया जाता है, तो दूधग दया से प्रेरित होकर | ये 
गोनों प्रकार के दान हिन्दू-धर्म में हैं. और अन्य धर्मों में मी | दान के परिणाम- 
स्‍्वरूप स्वगफल की इच्छा या ईश्वर की कृपा की आशा की जाती है । दोनों दान 
ग्रच्छे है.। क 
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नये मूल्यों की प्रतिघ्रापना के छिए. * 

लेकिन हमारे यहाँ एक तीसरा भी दान है और बह समावशाल्र वी के 
है। मन्दिर, मस्जिद, मठ आदि के लिए जो दान दिया जाता है; उसमें परे 
में फल पाने की पारलौकिक प्रेरणा द्वोती है, और जो दया के कारण दिया जावा ५ 
उसमें चित-शुद्धि की आशा रहती है। किन्तु, हमने जो भूदान और समता 
यज शुरू किये है, वे तो , समाज-परिवतेन,के लिए. हैं। समाज-रचना ४०४३० ५ 
समाज का सन्तुलन रखने के लिए. हैं। दोनों में भूमि और सम्पत्ति वी मर्द 
मियामे का खयाल है। अगर कोई पारलौकिक कामना की जाय, तो उसका ई 
यज्ञ के साथ कोई मेल नहीं खाता-यत्रपिं परलोक में भी इसका फल मिले 
ही । इसके अलावा इसमे जो भूमि और सपत्ति का बेंटवारा होगा, उससे चित 
शुद्धि भी हो सकती है। साराश, पाग्लोकिक वल्याण और चित्त-शुद्धि का सावंत 
होते हुए. भी इसका मुख्य उद्देश्य हैः समाज का संतुलनं' रखना, समान में समत 
लाना और साम्प्रोग की स्थापना करना। समाज में नये मूल्यों की प्रतिशां 
करना और व्यक्ति का जीवन समाज के लिएसमर्पण करना । जिसका परतोक ४ 
विश्वास मे हो, वह भी इस यज्ञ में हिस्सा ले सकता है। जिसको ,चित्त-शुदि 
के दूसरे साधन उपलब्ध हो, उसे भी इसमे योग देना चाहिए | 


भूदान का पूरा और अपूरा यश घ 


गीता ने यश, दान और तप की जो कल्पना की, वह इस तरह के समाज-संदर्ती 
और साम्पयोग की स्थापना के लिए ही थी। तो, इस यज्ञ के मूल में रहने 
यह कल्पना भारतीय समाजशात्ल की एक मूलभूत कल्पना है। धर्मशात्र में पार 
लोकिक कल्याण की, तो भक्ति-मार्म में चित्त-शुद्धि की कल्पना की जाती के 
इसमें समाजशास्त्र दी कल्पना है। यह बात बहुतों के ध्यान मैं नहीं आती ! 3 
लिए, यह उनकी समझ में नहीं आता कि भूदान-यज से क्या दोगा ! हमारे समा 
बादी भाई आाद्चेप उठाते हैं कि समाज बदलने और जमीन का मध्लार 
करने वी यद बात इतनी बड़ी है कि कानून से ही हो सकती दे। अतः करत की 
फे लिए मरकार पर दबाव लाना चाहिए । यज्ञ, दान और तप के द्वारा डरर्ति है 
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शक्तियों समान को समर्पित कराकर समाज में स्थिर मूल्य कोयम करने की बात 
वे लोग नहीं समर पाते । दम उन्हे सममाते है कि भाई, सरकार पर दबाव लाने 
की बात करते हो, तो इस यश के परिणामस्वरूप वह भी आजायगा ! अगर 

यज्ञ को पूर्ण यश मिला--यह यज्ञ परिपूर्ण सिद्ध हुआ--ओर आप सब योग देंगे, 

तो पूर्ण यश्त जरूर मिलेगा--तो फ़िर कानून की अरूरत ही. न रहेगी | लोक- 
शक्ति से ही जमीन बंटेगी ओर समस्या हल हो जायगी । लेकिन अगर इसे पूरा यश 

नहीं मिला, तो भी उतना कार्य तो जरूर हो जायगा, जितना ये साम्यवादी और 
समाजवादी भाई चाहते हैं । यामे सकार पर दवाव आयेगा ओर परिणामस्वरूप 
सरकार को कानून में परिवर्तन करना होगा, गरोत्रों के द्वित में कानून बनाना होगा। 

अगर ऐसा हुआ, तो ये लोग समभेंगे कि भूदान-यज्ञ को पूरा यश मिला। तो, 
उनमें ओर दमम इतना ही फर्क है कि हम जिसे अधूरा यश कहते है, उसे ये पूरा 
यश कहते हैं और जिसे हम पूरा यश कहते हैं, उस पर इनका विश्वास ही 
नहीं । इसके अलावा इमासा उनके साथ कोई खास विरोध है, ऐसा हम 
नहीं मानते !_ 


गरीब दान क्‍यों दें ? 


कछ एक कम्युनिस्ट भाई हमसे मिलने श्राये। उन्होंने हमसे बातचीत की 
और आखिर हमारी बात समझ ली। उनके और हमारे ब्रीच तय हुआ कि हम 
एक साथ काम कर सकते हैं । उन्होंने कह्या : थ्राप जो विश्व-शाति की बात 
करते हैं, वह हमें मंजूर है। हमने कहा: ठोक! इस बारे में हम दोनों का 
मतैक्य हो गया। फिर उन्होंने कहा; टम चाहते दे कि न केवल जमीन की, 
बल्कि कारखानों की भी मालकियत मिटे ।हमने कहा : ठीक ! यह मी हमें मंजूर ! 
इसमें भी हम दोनों एकम्त हो गये। फिर उन्होंने कहा: हम नहीं मानते कि 
इस यज्ञ के जरिये साय मसला हल होगा; इसके लिए तो सरकार पर दबाव 
आना चाहिए. । हमने कह्य ठीक है, अगर इसमें पूरा वश नहीं झ्राया, तो मी 
सरकार पर दबाव आयेगा ही । इसलिए, इस विपय में भी आपमे ओर हममें 
मतमेद्‌ होने का कोई कारस नहीं । सरकार पर द्वाव लाने के जो भी प्रकार... 
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हो सकते हैं, उनमें. यह भी एक हो सकता है। भूदान-यह् के जैश जोखर 
आन्दोलन चलने पर उससे जो वातावरण पैदा होगा, उसका कह ३ सरकार पर 
भी पडेगा ही । उन्होंने कह्दा : यद् बात ठीक है; परन्तु आप,गरीत्ों से दान, ६2] 
लेते हैं ! इस विपय में आपका और हमारा मतमेद्‌ है। ६ /” * 
किन्तु बात यह है कि समाज के हर अंग को समाज के लिए कुछन-इच 
अरण करना ही चाहिए। जो दान को केवल दया का साधन मानते हैं) वे कई 
समझ ही नहीं सकते कि गरीबों से दान क्यों लिया जाता है ! वे तो मानते हैं हि 
दान श्रीमानों से ही लेना चाहिए.। लेकिन जो लोग यज्ञ, दान और तप गो 
समाज-शास्त्र का एक अंग सममत्ते हैं, उनके ध्यान में यह बात आ जावगी हि 
इसमें गरीब और श्रीमान्‌ , दोनों को कुछ करना चाहिए । दोनों समाज के ब् 
है, प्रवयय हैं, इसलिए दोनों को इसमे योग देना चाहिए.। हाँ, ,यह ठीक है हि 
जिनके पांस ज्यादा जमीन है, उनसे हम बहुत ज्यादा माँगेंगे ओर जिनके पह 
“थोड़ी है, वे जो कुछ थोड़ा-सा दें, उसीसे इम संतुष्ट दो जायेंगे । जिनके पास ईथ 
भी जमीन नहीं, वे शमदान देंगे। इस तरद इरएक को कुछन-कुछ, देना होगा 
'ज॑मीन, सम्पत्ति, श्रमशक्ति, बुद्धि, सत्र कुछ समाज का है, श्रपनालही। 
समाज की सेवा में समर्पित करने से जो इनकार करेगा, वह समाज का अंग मी 
बन सकता। ओर, चूँकि गरीब लोग समाज के अंग हैं, इसलिए उन्हें समीर 
सेग में अपना कुछ-न-कुछ हिस्सा अर्पएण करना ही चाहिए । 
ग्राम-मन्दिरि की नोंव पर विश्व-कल्याण-सन्दिर 
इसने कई बार, कहा है कि यह इमारा भक्ति-मा्ग चल रहा कै होगी 

मुख्यतः यद समाज-शासत्र का काम चल रहा है ओर मक्ति-मार्ग उसके साई 
जुड़ गया दै। भक्ति-शास्र कोई स्वतंत्र वस्ठु है, ऐसा दम नहीं मानते | हमे बचे 
यदी मानते हैं कि समाज-शाल्र और मनुष्य-जीवन के साथ उठे जोड़ देना चार्ट | 
इसलिए, भूतदया-परायण लोगों से भी हम कटटते हैं. कि श्राइये, इसमें हि 
दीजिय्रे । जब लोग समम जायेंगे कि हमारा मुख्य विचार समाजशाद्लीय हि 
_ झन्‍ें इस यज के लिए बड़ी ही रक्त, बड़ी ही प्रेरणा मिलेगी, मैसे कि हाँ मिंती 
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है। हम रोज घूमते हैं, जगह-जगद पर लोगों को समझते हैं । हम विश्वास है 
कि इससे यह बात बनेगी, क्योकि हम जानते हैं कि 'भास्तीय समाजशाज्नर मैं मुख्य 
बात सारे गाँव का एक/परिवार बनाना और सारे विश्व का एक कुठ्ख बनाना 
है। यह काम हमें करना है। हम सारे गाँव का एक परिवार बनायेंगे, वह हमारी 
बुनियाद शेगी और सारे विश्व वा एक कुट्म्तर बनायेंगे; वह शिखर होगा। 
इस तरह विश्व-कल्याण का मन्दिर बनेगा। मन्दिर बनाने का आरम्भ होता है, 
तो बुनियाद से ही होता है, शिखर से नहीं । इसलिए गांव की कुल जमीन और 
संपत्ति गाँव की होनी चाहिए । बुनिवाद बनाने का यह काम हमें करना है और 
उसका आरम्भ छूठा हिस्सा संपत्ति-दान तथा भूदान से होता है। 


कम्युनिस्ट भूदानवाले बनेंगे 


इस तरह अगर कम्युनिस्ट लोग मारतीय परिस्थिति और भारतीय संस्कृति 
का कुछ विचार करें, तो उनके ध्वान में आ जायगा कि मारतवर्ष मे यह बहुत॑ ही, 
करगर तरीका है। लेक्नि इसके लिए. जरूरी है कि अर्दिंसा पर बुनियादी विश्वास 
हे। आज श्रहिसा के बारे में बहुत ज्यादा मतभेद की गुंजाइश नहीं । जत्र पऐट्म' 
बम और हाइड्रोजन वम बन गये, तथ अ्िंसा पर विश्वास रखे श्गैर चारा ही 
नहीं । इसीलिए, कम्युनिस्ट भाई भी आजकल विश्वशांति वी बात करते हैं। 
कारण, हिंसा का बिचार इनके आगे टिक नहीं सकता, ऐसी परिस्थिति निर्मोण 
हुई है। दैसे कम्युनिस्ट लोग गरीज्रों के लिए प्रेम भी रखते हैं। अब अ्रगर 
उन्हें अह्दिसा वी श्रौर विश्वशांति की घात समझ में भा जाय, तो हम देखते हैं 
कि निकट भविष्य में सब कम्युनिस्ट भूटानवाले बन जायेंगे । इसलिए, हमारा जो 
मिशन है, उसके बारे में हमे बहुत निष्ठा और विश्वास है। 


बेगुनिया 


7 -एजंजप 


. नयी तालीम से नया समाज ४२३३ 


, मैंने देखा कि नयी तालोम से जो अपेज्ञाएँ की जाती हैं, वे पूरी नहीं हो 
रही हैं। इसलिए, शिक्षक और विद्यार्थियों में मो कुछ अपन्तोप-सा है। आवड़ी 
मै कांग्रेस ने मयी तालोम के बारे मैं प्रस्ताव किया। परिडत नेहरू ने खुइ उसे 
रखां। दस साल के बाद नयी तालोम ही सरकारी ताल्ोम होगो', यह उसमें 
कहा गया है। इसलिए आज नयी ताल्ीम के जो स्कूल चलते हैं, वे नमूने के 
होने चाहिए: | तत्र उनसे जो अपेक्षा की जाती है, बह पूर्ण होगी और हिन्दुस्‍्तान- 
भर मैं उनका अनुकरण होगा । नहीं तो कहेंगे कुछ, ओर चलेगा कुछ । आज 
के बेसिक वायध्ट स्कूल” इस तरद चलते हैं. कि उन्हें नरसिद्वावतार ही कइना 
,होगो--न पूरा मानव, न पूरा पशु | इसलिए यह बहुत जरूरी है कि हम लोग 
कुछ नमूते के विद्यालय चलायें। लेकिन इसके मानी क्या है, इस बारे में चित्त " 
में सफाई होनो चाहिए. । 


दूपित कल्पनाएँ 
॥ बहुत-से लोग सममते हैं. कि लड़कों को थोड़ा-सा उद्योग दिया, कुछ चर्खा 
- कांता, तो नयी तालीम हो गयी। कुछ लोग सममभते हैं. कि श्ञान की तरफ ज्यादा 
ध्यान नहीं दिया, तो नयी तालीम हो गयी और कुछ लोग सममते हैं कि शान 
- का काम के साथ जोड़ बैठा दिया; तो नयो तालीम हो गयी। फिर वह जोड़ 
संग रूप से बैठता है या नहीं, इस तरऊ घ्यान देने को भी जरूरत नहीं। किन्त 
ये तीनों कल्पनाएँ दूपित हैं । 


उद्योग में प्रयीणता 
नयी तालीम के विद्यार्थियों को कुछ थोड़ा-सा उद्योग देने से काम न चलेगा | 
नयी तालीम के लड़के तो उद्योग में इतने प्रबीण होंगे कि जैसे मछुलो पानी मे 
तैरती है, बैसे ही काम करेंगे | हमारे लड़कों में यह हिम्मत आनी चाहिए कि 
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इम चार घण्टे उद्योग कर अपने पेट के लिए। कमा लेंगे नमूने के तौर पर थोड़ा-सा 
कातना-चुनना जान लिया, इतने मर से काम न चलेगा। कुछ लोग कद सकते 
हूँ कि हमें उद्योग में प्रवीण होने की क्या जरूरत ! हम तो स्कूल में पढ़ानेवाले 
है। माँ छोटे बच्चों को सिखातो है कि खाना कैसे खाया जाता है | जत्र वे सीख 
जाते हैं, तो यह नहीं कह्य जाता कि जत्र वे खाने की कला सीख गये, तो फिर 
उन्हें खाने की क्या जरूरत ? खाने का ज्ञान हुआ, इतने से काम पूरा नहीं होता, 
मनुष्य को हर रोज खाना मिलना हो चाहिए। सासश, जिस तरह मनुप्य के 
लिए खाना नित्य की चीज है, उसी तरह नयी तालीम के शिक्षर्की को ओर लड़कों 
को भी नित्य चार घए्टे शरीर-परिथ्रम करना चाहिए. । उन्हें उद्योग में इतना 
प्रवीण होना चाहिए कि गाँव के बढ़, किसान थ्रादि उनके पास सीखने थायें। 
ओनारों में मुधार करने की कल्ला भी उन्हें हासिल होनी चाहिए.। उन्हें खेती का, 
आचार्य बनना चाहिए | श्राज् आमोद्योग हट गये हैं, इसलिए नयी तालीम के 
जरिये ग्रामोद्रोगों को फिर से खड़ा करना है । 


* ज्ञान या तो सोलह आने या शून्य 


नयी तोलीम में पुस्तकों का महत्त्व नहीं है, इसलिए ज्ञान की उपेक्षा नहीं , 
की जाती । श्रक्सर माना जाता है कि इसमें तो जितना सहज ज्ञान मिलेगा, उतना 
ही बरस है। लेकिन यह खयाल गलत है। नयी तालीम मै जीवन की सभी घुनि- 
यादी चीजों का पूरा ज्ञान होना चादिए । लम्पा-चौड़ा इतिहास और निकम्मे 
राजाओं की नामावली याद रखने की कोई जरूरत नहीं है। , उससे तो विद्यार्थियों 
के सिर पर नाक बीक लद॒ता है। लेकिन “जीवन के जो बुनियादी विचार है, 
जिनसे हमारा जीवन विक्रतित होता है, उनका ज्ञान जरुरी है। तचज्ञान, धर्म- 
विचार, नीति-विचार, इन सबकी जानकारी आवश्यक है। हमारे समाज की श्रौर 
दूसरे समाज की विशेषताएँ क्या हैं, इसका भी ज्ञान होना चाहिए । विज्ञान के 
मूलभूत विचार लड़कों वो मालूम होने चाहिए । उन्हें आरोग्यशात्र, श्राह्मरशात्र, 
स्वच्छता, रसोईशास्र आदि का उत्तम ज्ञान होना चाहिए! इस तरह नवी तालीम 
में ज्ञान की कोई कमी न होनी चाहिए | भाषा का भी उत्तम ज्ञान होना चाहिए। 


०८, भूदान-गंगा 


अपने विचार ठीक ढंग से प्रकाशित करने की कला मालूम होनी चाहिए | अक्षर 

“मुन्दर होने चाहिए, साहित्य का ज्ञान होना चाहिए, इस तरह हमारी तालीम मैं 
ज्ञान की कमी नहीं होगी, लेकिन निकम्मा ज्ञान न होगा। 

... आजकल की युनिवर्सिटियों से विद्यार्थियों के सिर पर नाइक निकम्मे शान 
का बौक डाला जाता है और कहते हैं कि ३३ प्रतिशत मम्बर मिले, तो पास 
होंगे । इसका मतलब है कि ६७ प्रतिशत भूलने की गुजाइश रखी गयी दे। 
वास्तविक ज्ञान में तो १०० प्रतिशत याद रहना चाहिए. । जो रसोइया ८० प्रति- 
शत अच्छी रोटी बना सकता है, उसे कौन नौकरी देगा ! ज्ञान में कचापन न द्वोना 
चाहिए । शान या तो है या नहीं है, सोलह आना है या नहीं है। क्‍या यह हो 
सकता है कि कोई मनुष्य ८० प्रतिशत जिन्दा है और २० प्रतिशत मरा ? अगर 
बह जिन्दा है, तो पूरा जिन्दा है और मस है, तो पूरा मस | फी-सदीवाली बात 
ज्ञान में नहीं चलती । ज्ञान तो पूण और निश्चित दोना चादिए, संशययुक्त नहीं । 
लेकिन हमारे विश्वविद्यालयवालों ने ६७ प्रतिशत भूलने की गुंजाइश रखी है 
क्योंकि वे भी जानते हैं. कि निकम्मा ज्ञान सिखाया जाता है। नयी,तालीम मैं दस 
तरह भूलने की गुंजाइश न होगी | जितना भी सिखाया जायगा, उतना सब याद्‌ 
रखने लायक होगा और विद्यार्थी सन याद रखेगा, क्योंकि वह ज्ञान 'जीवन मे 
काम आयेगा। वास्तव में जो विद्या होती है, उसे भद॒ष्य भूलता नहीं और जिसे 
भूलता है, वह विद्या नहीं है। इस तरद नयी तालीम में हम ऐसी विद्या 
सिखायेंगे, जो 'भूली नहीं जायगी। नयी तालौम पाकर तो महाज्ञानी लोग 
निकलने चाहिए, । 


ज्ञान और उद्योग का समवाय 


अब ज्ञान और काम का जोड़ बैठाने की बात लीजिये । इमने तो 'समवाय 
शब्द बनाया है । जैंते मिट्टी और घड़ा। ये दोनों एक-दूसरे में इतमे ओतग्रोत ड्ँ 
कि उनका अलगाव ही नहीं बताया जा सकता और न अद्वेत ही । इस तरदद जद 
दैत और अद्वैत का निर्णय नहीं होता, उस सम्बन्ध को 'समयाया कहते हैं । जिस 


गित्तो-पद्धति में ज्ञान और उद्योग का समवाव होगा और हम बता न सकेंगे कि 


नयी तालीम से नया समाज [कह 
इस समय ज्ञान चल रहा है या उद्योग, वही हमारी पद्धति होगी। ज्ञान और कम 
मैं फर्क नहीं किया जायगा । ज्ञान की प्रक्रिया चलती है, तो कर्म की भी प्रक्रिया ' 
चलेगी और कर्म की प्रक्रिया चलती है, तो ज्ञान की मी प्रक्रिया चलेगी । कम ओर 
ज्ञान एक-दूसरे से इतने ओतप्रोद होंगे कि किसी मी तरह का जोड़ बैठाने का काम , 
न किया जायगा । बादर से ज्ञान लेने की बात नहीं रहेगी | उद्योग के जरिये ही 
जान का विकास किया जाथगा और ज्ञान के जरिये ही उद्योग का। यही हमारी 
पद्धति है | शान और कर्म की सिलाई कर जो पद्धति बनायी जायगी, वह हमारी 
नहीं होगी । हमारी पद्धति में तो ज्ञान और कर्म एक-दूसरे में ओोतप्रोत रहेंगे | 


नयी समाज-रचना ही लक्ष्य 

नयी तालीम के बारे में जो गलतफद्मियाँ हैं, उनके बारे में मैंने अमी कहा | 

अत्र एक महत्त्त की बात कट्टेंगा। नयी तालीम थ्राज की समाज-रचना कायम 
रखकर नहीं दी जा सकती । आ्राज वी समाज-रचना के साथ नयी तालीम वा 
पूरा विरोध है। श्रगर कोई कद्टे कि नयो तालोम तो तालौम का एक प्रकार है, 
उद्योग के जरिये तालीम दैने की एक पद्धति है, तो ऐसा कहना गलत है। नयी 
तालीम तो नये समाज का ही निर्माण करेगी । श्राज की समाज-रचना में ही नयी 
वालीम की बैठाया जाय और शिक्षको को तनख्याह में कम-बेशी रहे, डिग्री के 
- के अनुसार तनख्वाद दी जाय, यह सब उसमें नहीं चलेगा। श्रगर नयी तालीम 
में ही शिद्वकों की तनख्याद में फर्क रहा, तो (स्टेट! में कैसे बदल होगा ! श्राज 
ती स्टेट का जो सारा यन्त्र बना है, उप्तमें योग्यता के अनुसार तनख्वाद दी जाती 
है, दर्जे बने हुए. हैं | नयी तालीम इसे खतम कर देगी । अ्रगर मयी तालीम का 
उसके साथ विरोध नहीं झ्ात और नयी तालीम उसे नहीं तोड़ती, तो बह मी 
तालीम ही नहीं । नयी तालीम में शरीर-परिश्रम और मानसिक परिश्रम की नैतिक 
और आधिक योग्यता समान मानी जायगी | इसका मतलब है कि थ्राज की कुल 
आर्थिक रचना ही हमे बदलनी है और उसे बदलने के लिए, ही नयी तालीम है । 


राजसुनाखला ( पुरी ) 
4७-उ- जय 
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/ 

हक. झ० सिलसिले ला है ०2. ् 

[ यात्रा के बीच विनोत्ा्जी ने चर्चा के सिलसिले में संद्षित, किस्तु श्रथ॑- 

पूर्ण सात अनमोल उपदेश-रत्न॒ प्रकट किये। ये सातों उपदेश भृदान यज्ञ क्र 
पूरी पाश्वभूमि पर व्यापक प्रझश दालते हैं। ) 


खिलाकर खाइये 


उड़ौसा के जिन गाँवों मे अपना सर्वखदान दें दिया गया है, वहाँ के गाँववालों 
ने थ्रभी तक हमे देखा तक नहीं और न उन्हें देखने की जरूरत ही है | क्रांति वो 
तब होती है, जब्र कुल समान देने वो खड़ा होता है। हम जमीन माँगते हैं. श्रोर 
जमौन पर पैदल चलते है, लेकिन हमारी श्रद्धा हवा पर ज्यादा है। यह दवा 
फैल जायगी, तो देखते-ेखते काम पूरा हो जायगा। उसमे बोई, गणित था 
दितात्र वी बात न रहेगी। हिंदुस्तान वा बच्चा-अच्चा जानेंता है कि दर, मतुष्य 
में एक ही आत्मा विराजमान है। वद समझ लेगा कि जब्र सत्र एक द्वी 'आप्मा 
है, वो श्रात्मा के सिया दूसरी बोई सा नहीं हो सक्‍्ती। सारी चिंता, सारे 
क्लेश, झगड़े, मॉमट इसीलिए हैं. कि हमने अपने सिर पर मालकियत उठा ली 
है। श्रगर एम उसे नीचे पक दें, तो बड़े प्रेम से परमेश्वर वो संतान बनेंगे शरीर 
उसवा दिया हुआ चाय खायेंगे, जैसे कि पही खाते हैं । 

इमऊे लिए पार्येस्ताओं को जरा ग्रात्मशन वी तरह ध्यान देना चाहिए | 
इतमा शुनियादी जोयन-परिवर्दन का बाय केयल बादरी विचार से नहीं हो तक्ता। 
इसे यही सममना और समभाना होगा झि एक ही आत्मा सारे सानव-समाज 
में व्यापक है, इगलिए सबरों खिलारर द्वी खा सफ्ते ६, पिलारर ही पी सउते ६ 
समत सुनो बनाकर ही मुय्री बन सकते हैं। दूसरों के झुप से ही एम सुखी हो 
गरते हैं, दूसरों के हुस्प से दुश्सी हो सकते दें । दूखरों को हुश्णों रपरर एस 
पी सुी नहीं हो सकते । 


हर सात अनसोल रत्न ) पझछ) 


* नेतिक और भौतिक उन्नति साथ-साथ ! ५ 
अक्सर पूछा जाता है कि क्या" नैतिक और भीतिक उन्नति साथ-साथ हो 
सकती है $ बाल में दोनों में कोई विरोध नहीं, बल्कि दोनों मिलकर एक ही 
चीज बनतो है। दूसरे'की मदद करना बहुत बड़ा धर्म-कर्य है, उससे चित्त-शुद्ध 
होती है। यह बात देश को भी लागू होती है। अगर हिन्दुस्तान दूसरे देशों को 
लूइकर अपने देश को संपन्‍न बनाने की बात सोचे, तो मीतिक उन्नति के साथ ही 
आध्यात्मिक पतन भी होगा। श्रौर जहाँ आ्राध्यात्मिक पतन होगा, बहाँ भौतिक 
उन्नति भी ज्यादा दिन टिक न सकेगी | फिर देशों के बीच लड़ाइयाँ शुरू दो 
जायेंगी और साथ-साथ मौतिक अ्रवनति भी । इसके विपरीत भू-दान-यज्ञ के जरिये 
लोगों में सद्मावना निर्माण होगी, याने श्राध्यात्मिक उन्नति होगी। जब्र गरीत्ों 
में जमीन बैंटेगी, तो वे उसमें से खूब फसल पैदा करे याने भौतिक उन्नति 
होगी। मनुष्य अ्रपने सासारिक कम परमेश्वर वो अर्पण करता जाय, तो 
भौतिक उन्नति के साथ-साथ आध्यात्मिक उन्नति भी होती है। यही भक्ति-मार्ग 
की खूबी है। 
६ आत्मा व्यापक और निर्मय 
आज के अखबार में इग्लेए्ड के प्रधान मन्‍्त्री चचिल साहब के बारे में एक 
खबर थी । उन्होंने पाल॑मेंट के सदस्यों के सामने एक सन्दृक रुवकर कहा कि 'जिस 
देश के हाथ में इस पेटीमर “लूटोनियमों आयेगा, वही देश सारो छुनिया पर 
शासन करेगा |? किन्तु हमे दो अत लेने होंगे, पहला यद्द कि अपने व्यक्तिगत 
स्वार्थ को समाज में लीन करना ओर दूसरा यह समभना कि इम देद नहीं, आत्मा 
हैं। इसलिए कोई इस देह को तकलीफ टे, वो भी हम उपके वश न होंगे। 
भूदान-यज्ञ इन्हीं दो सिद्धान्तों पर खड़ा है--आत्मा व्यापक और निर्मय 
है। अगर हम इतना करेंगे, तो फिर चाहे किसी देश के द्वाथ में सदूकमर 
प्लूटोनियम' थ्रा जाय, तो भी टरने का कोई करण नहीं | 
पंद्धियों का भी हक है 
भूमि इंश्वर वी देन है। उस पर मनुष्य का ही नहीं, पशु-पक्तियोँ का भी 


चछर . मूदान-गंगा 


अधिकार है। भारत का गरीब किसान भी इसे मानता है। एक बार एक गरोत्र 
विधवा बहन मुझे अपना दुःख सुनाने आयी । उसका इकलौता वेश मर गया 
था | उसके पास एक खेत था, जिसमें बढ खुद मेहनत कर फसल पैदा करती 
थी “लेकिन बढ़े खेत की रहा नहीं कर पाती थी] चिढ़ियाँ आकर सब 
खा जाती थौं। अपना दुःख मुनाते हुए, उसने चिढड़ियों की बात कही । कहइते- 
कहते बोल उठी $ (चिड़ियों को भी तो भगवान्‌ ने ही पेंदा किया है। उनका भी 
खाने का अधिकार है ।! 

एक बार मैं सुबह घूमने जा रह था। एक किसान पंछियों से खेत को रचा 
करता मचान पर बैठा था। सूर्योदय की बेला थी। मैने देखा कि वह हाथ-्पर- 
हाय धरे बैठा था और चिड़ियोँ फसल खा रही थीं। जब्र मैंने उससे पूछा कि. 
'तू इन्हें उड़ाता क्‍्यी नहीं ?? तो वह फौरन बोला : 'भमी सरज उगरहा है॥ * 
यह रामबप्रदर है| श्रमी थोंडी देर इन्हें खा लेने दीजिये । किर उड़ाऊँगा 
हिन्दुस्तान की सभ्यता कितनी गहरी है, उसका दर्शन गरीब किसान के इस 
जवात् से होता है। $ 


तीन वछ ६५ 


हमारे आन्दोलन के पीछे तोन बल ₹ै। पहला बल है, सत्य। यह सच है 
कि जमीन की मालकियत नहीं हो सकती, जमीन सबके लिए है। इसलिए 
जो काश्त करना चाहते हैं, उन्हें जमीन मिलनी चाहिए । यह केवल मानवीय 
सत्य नहीं, यल्कि इंश्वराय सत्य हैं। इंश्वर ने जो सम्पत्ति दी है, ,उस पर उसके 
सब् पुरा का समान अधिकार है। हमारा दूसरा बल है, भूमिद्दीन किसानों की 
तपस्या, जो यत-रिन सेवों में ख़ब्वे रहते है, फ़िर भी जिन्‍्दें मेदनत का पूरा फल 
नहीं मिलता | तंपत्वा कमी निष्फल नहीं जाती । तीसरा बल है, भूमिवार्नों के। 
ओमानों के, भारतबासियों के हृदय का प्रेम और उदारता ) हमें विश्वास है कि 
थे हमारी मांग को पदचानेंगे | मले हो राज वे एक प्रवाह में बढ रहे हे शिर 
भी उनका छदय अन्दर से बिगड़ा नहीं है। भारत में तो दान की एक मद्यन्‌ 
परपगदी रहीहे। .« 


है आ कम सात अनमोल रत्न / मे 


कई 


* ) . 'मानपुरः का आस्ट्रेलिया पर आक्रमण 


स्वोदय-विचार की यहो खूबी है कि वह जिसे जेंच जाय, वह अकेला भी 

उस पर अमल कर सकता है। एक शख्स भी अन्याय का प्रतिकार करने के, 
लिए, सारी दुनिया के खिलाफ खड़ा हो सकता है। यही सत्याग्रह का तत्त है, 
जिसका उदय इस देश में हुआ है । इन दिनों जब शत्र छोड़ने की बात चल्नती 
है, तो हर राष्ट्र यही कहता है कि सामनेबाला शखत्र छोड़ेगा, तभी मैं छोड्लेंगा ! 
इस तरह इघर शत््र बढ़ते जा रहे ६ और उधर शांति की बातें चलती हैं। यह 
हुष्ट चक्र ( शांल्र०प४ (77008 ) तभी द्वट समता है, जब कोई एक ब्वक्ति, 
गाँव या समाज हिम्मत कर आगे बढ़े । 

”. दुनिया का हर मनुष्य हर देश का नागरिक है, यह भारत का विचार है। 
“भूदान का यद् विचार अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे फेलेगा, जिसका नेतृत्व यहाँ के गॉँव 
करेंगे । इसीलिए में कहता हूँ 'मानपुर ( उड़ीसा का पहला ग्रामदान ) का 
आक्रमण आस्ट्रेलिया पर दोनेवाला है। 


मथुरा में पैसा दे, तो कंस भी 


हम चाहते हैं कि हर गाँव गोकुल बने, गाववाले सारे गाव का एक परिवार 
- मानकर प्रेम से, मिल-जुलकर रहें | गांव की जमीन सबकी बन जाय, सब भाई- 
भाई बनकर काम करें ओर बाँट्कर खायें। गाँव के सब बर्च्चों को खूब दूध, दही," 
* मक्खन खाने को मिले, जैसे गोकुल के व्वालबालों को मिलता था। आज गाँव- 
वाले खुद दूध, मक्खन आदि पैदा करते हें, पर बच्चों को खिलाते नहीं और न 
खुद ही खाते है । वे' उन्हें शहरों में जाकर बेच आते हैं। हम चाइते हैं. कि दूध, 
मक्खन पहले अपने ब्रच्चों वो खिलाया जाय और बचा हुआ बेचा जाय। ५ 
लेकिन आज आपको ( गॉँववारलों को ) दूध, मक्खन बेचना पड़ता है; क्योंकि 
आप कपड़े जैसी अपनी जरूरत की चीजें खुद नहीं बनाते | कपास॒पैदा करते है, 
परंतु उसे बेच देते और शहरवालों का बनाया मिल का कपड़ा ख़रीदते हैं । तिल्‍ली 
पैदा करते हैं, पर उसे बेचकर बाहर का तेल खरीदते हैं । गन्ना पैदा करते हैं, 
' पर उसे बेचकर चीनी खरीदते हैं | होना तो यह चाहिए कि कपड़ा, तेल, गुड़ 


भूदान और विश्वशान्ति ; श्प्१ 

[ अखिल भारतीय कांग्रेस-कमेटी की बेंठक में विनोच्राजी का भाषण ] 

आप सब लोगों के दर्शन से मुक्ते ग्रपार आनन्द हो रहा है। हिन्दुस्तान वी 
जनता' में बहुत कुछ बुद्धियुक्त भावनाएँ दै, तो कुछ ऐसी भी हैं, जिनका बचाव 
बुद्धि से नहीं हो सकता, जिन्हें हम 'मूढु-्मावना कद सकते हैं | ऐसी मृढ़- 
भावनाओं में एक भावना है, दर्शन-छालसा। हिन्दुस्तान की जनता दर्शन से 
तम होती है। जनता की यह मूढु-भावना मुझमें भी है! मुझे मित्रों के दर्शन से 
बहुत आनन्द होता है। खासकर किठ्ती सज्ञन के दर्शन होते हैं, तो मन मे 
अत्यन्त तृत्ति महसूस होती है। कोई बहुत दिनों का प्याता हो श्रौर पानी मिल जाय, 
तो उसे जैसे तृति का थ्रानन्द होता है, वैसे ही मुझे दर्शन से तृप्ति का आनन्द 
होता है। इसीलिए जब यद् योजना हुई कि इस तह्यपुर में आप लोगों के सामने 
कुछ बातचीत करने का मौका मुझे मिलेगा, तो मेरे मन में उवसे अधिक खुशी 
यदी रही कि अब मित्रों से मिलने का सुग्रवसर आयेगा, दर्शन का मौका मिलेगा। 

मैत्री की वार्ते 

यह मेश पहला ही प्रसंग है; जब कि इस मदान्‌ रुंस्था के बीच में पेठकर 
कुछ बातें करने का मौका मुझे मिला । यद एक भाग्य ही है। ज्ञो सहज प्रात 
हुआ है। इसलिए, जो थोड़ो-सी बातें आप लोगों के सामने कहूँगा, बढ मंत्री 
वी भावना से कहूँगा। दुनिया में मिन्न।मिन् पद्ष होते हैं । पंथ, जाति, माता 
आदि के भी भेद होते हैं, लेकिन मेरे मन में ऐसे किसी मेर की कोई कीमत नहीं । 
मैं मानव को मानव के नाते ही पदचानता हं। इसलिए आ्राज आपके मेरी जो 
बात दोगो, वह मैत्री की होगी । इसी इृड्टि से आप उस पर चिन्तन करें 

दुनिया की बीमारी का मूल-तोधन आवश्यक 

आप जानते हैं कि इस समय दुनिया को दशा डारोडोल है। मे तो उसे 

एक बोमार वी हालत की उपमा देता हूँ, बिठझा रोंब 'ेग्परेचर! 'लिग्न डठा 
श्र्‌ 
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आदि चीजें गाँव में ही बनें । आज आप कपड़ा बनाते नहीं, इसलिए कपड़ा 
खरीदने के लिए पैसा चाहिए. । पैसा कहाँ से आये ? लाचार हो पैसे के लिए 
दूध, मक्खन बेचना पड़ता है। अगर आप अपना कपड़ा खुद बना लेंगे, तो 
आपको मक्खन बेचना न पड़ेगा | 
आज इर किमान पैसे के पीछे पड़कर भ्रपनी अच्छी-से श्रच्छी चीजें वेचता 

है। मथुरा मे यही रूगड़ा नित्य होता था। कृष्ण भगवान्‌ यशोदा मैया से 
कहते कि 'मकबन सब्र बच्चों को खाने के लिए है?, तो यशोदा मैया उन्हें 
सममार्ती : ब्रेणा ! मक्खन खाने की चीज नहीं, बेचने की चीज है। मथुरा 
जाकर मक्खन बेचूंगी, तो पैसा मिलेगा ।? इस पर कृष्ण भगवान्‌ माँ से कहते 
अ्रथुरा में पैसा है, तो कंस भी है। क्‍या तू कस को पह्ंद करती है ! अ्रगर पेसा 
चाहिए, तो कंस को भो मानना पड़ेगा । हम भी गाँववालों को यही समभाते 
हैं कि पैसे की माया मे मत पड़ो | खूब दूध, घो, फल, तरकारियों पैदा करों ) बर्च्चो 
को ग्विलाओ, खुद खाश्ो ओर फिर बचा हुआ बेचो | आज तो आप शहरों में 
दूध, मक्खन बेचने जाते हो, तो शहरवाले चादे जितने कम दाम में आपसे उन्हें 
खरीद लेते है, क्योंकि चार छुदद मील चलकर शद्दर के बाजार में जाने पर आप 
बिना बेचे तो वग्पस नहीं आ सकते । लेक्नि गाँव का परिवार बनाओगे, गाँव में 
डब्ोंग खड़े करोगे, मिल्-जुलकर रहोगे, तो फिर शदरवाले खुद द्ोकर श्रापके पास 
दूध, घी माँगने आयेंगे । फ्रिर आप उम्से कहेंगे कि 'चाहे जितने पैसे दोगे, तो भी 
आपको मस्खन नहीं देंगे, वह तो इमारे बच्चों के खाने के लिए है! एिर थे 
बहुत झ्राग्रद करेंगे, वो भी आप उमसे कहेंगे कि सिर्फ बचा हुआ श्राघा मेर 
मक्खन मिल सकता है श्रोर वह भी दस रुपये सेर के दाम से? इस तरद इमारा 
बिचार समकफर डस पर अमल करोगे, तो आपबी ताकत बढ़ेगी और आप 
मुझ दोंगे | ् 


भूदान और विश्वशान्ति :श्ए्प् 
[ श्रखिल मारतीय कांग्रेस-कमेटी की ब्रेंठक में विनोभाजी का मापण ] 

आप सत्र लोगों के दर्शन से मुझे अपर आनन्द हो रहा है। हिन्दुस्तान वी 
जनता' में बहुत कुछ वुद्धियुक्त मावनाएँ हैं, तो कुछ ऐसी भी हैं, विनका बचाव 
बुद्धि से नहीं हों सकता, जिन्हें हम 'मूढ़-मावना” कह सकते हैं | ऐसी मूढ़- 
भावनाओं में एक भावना है, दर्शन-छालसा। हिन्दुस्तान की जनता दर्शन से 
तृत्ष छोती है। जनता की यह मूढु-भावना मुभमें भी है । मुझे मित्रों के दर्शन से 
बहुत श्रानन्द होता है। खासकर किसी सजञ्ञन के दर्शन होते हैं, तो मन में 
अत्यन्त तृत्ति महसूस द्ोती है। कोई बहुत दिनों का प्यासा हों और पानी मिल जाय, 
तो उठे जैसे तृत्ति का आनन्द होता है, वैसे ही मुझे: दर्शन से तृत्ति का आनन्द 
झीता है। इसीलिए जब यद योजना हुई कि इस ब्रह्मपुर में आप लोगों के सामने 
कुछ बादचीत करने का मौका मुझे मिलेगा, तो मेरे मन में सबसे अधिक खुशी 
यही रही कि अ्ग्व मित्रों से मिलने का सुअवसर आयेगा, दर्शन का मौका मिलेगा। 

मैत्री को बातें 

यह मेरा पहला ही प्रसंग है, जब कि इस महान्‌ सस्था के बोच में बैठकर 
कुद्ध बातें करने का मौका मुझे मिला । यह एक भाग्य ही है, जो सहज यात्त 
हुआ है । इसलिए जो थीड़ो-सी बातें आप लोगों के सामने कहूँगा, यह मैत्री 
की मावना से क्ूँगा | हुनिया में मिन्न-मेन्न पक्ष होते हैं। पंथ, जादि, माया 
आदि के भी भेद होते हैं, लेकिन मेरे मन में ऐसे किसी मेर की कोई वीमत नहीं | 
मैं मानव को मानव के नाते ही पह्चानता हूँ । इसलिए आज आपसे मेरी जो 
बात होगो, बह मैत्री की होगी । इसी दृष्टि से श्राप उस पर चिन्तन करें | 

हु डुनिया की बीमारी का मूल-शोधन आवश्यक 

आप जानते हे कि इस समय दुनिया को दशा डार्टोल है। में तो उसे 

एक बीमार वी हालत दी उपमा देता हूँ, जिसका रोज 'ेसपरेचरा "लिया जे ता 
श्र 
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ओर जिसकी हालत के विपय में शंकाकुल मन से पत्रक निकले जाते हो । किसी 
दिन अच्छा पत्रक निकला, तो चिन्ता कुछ कम हो जाती है और किसी दिन 
खरात्र निकला, तो चिन्ता बढ़ती है--ऐसी हालत आज दुनिया दी है। दुनिया 
के मदापुरुषों को इस बात की बड़ी चिन्ता है कि यहाँ ( ढुनिया में ) अशान्ति की 
ज्वाला प्रकट न हो । इसलिए उनकी कोशिशें हो रहौ हैं और उन्हें कुछ यश भी 
मिल रहा है, यह खुशी को बात है। किन्तु इस रोगी का जो रोग है, वह एक 
बुनियादी या मूलभूत रोग है | ऊपर-ऊपर की दवा से चाहे रोगी को थोढ़ी देर 
के लिए कुछ सांखना, कुछ राइत मिले, पर उस रोगसे तब तक मुक्ति नहीं 
मिल सकती, जप त्तक इस भूल रोग के परिहार का उपाय न द्रँढ़ा जाय॑। 


अहिंसा निर्भयता का पर्याय 


दुनिया में बहुत ताकतें बढ़ रही हैं । विज्ञान के युग ने म॒ केवल मह॒ष्य के 
हाथ में शक्ति दी, वल्कि शक्तियों के द्वाथ में मनुष्य को भो दे दिया है। मनुष्य 
शक्ति वा इस्तेमाल करे, यह एक दालत है। लेकिन शक्ति ही मनुष्य को नचाये, 
उन पर मनुष्य का काबू न चले, उनका ही मनुप्य पर काबू चले, यह दूसरी 
हालत है) श्राज दुनिया इसी दूसरी झालत में पहुँचो है। शायद यह कहना 
अत्युक्ति न होगी कि जद्टाँ तक हम जानते हूँ, मानव के इतिद्वास में यद्द पहला ही 
मौका है, जय कि दुनिया में इतने बड़े पैमाने पर भय-भावना फैली हुई हो । 
हम लोगों ने माना है कि लोगों को सुख हो, उन्हें सब्र प्रयार वी सहूलियते 
डासिल है, कुछ गुण भी हैं, लेकिन सबसे बढुकर चीज जमता में श्रमय होना 
है । आज सर्वत्र अभय का अमाव दीख रहा है, सारी दुनिया मपभीत हे। उसनी 

अयभीतता न मिटेगी, अगर मानव मैं निर्भयता पैदा न हो । ओर बद निर्भ- 
यता भी शस्वास्त्र बढ़ा-बड़ारर नहीं दो सस्ती। बिल्ली चूड़े के झामने शेर 
साबित होती है; लेकिन कुत्ते के सामने तो बिल्ली दी बन जाती दे। शेर भी 
गरगोश के सामने शेर सामित होता है; लेकिन पोई बच्ुकबाला मिले जाय) ता 
उसके मामने बिल्ली बन जाता है--भाग जाता है। सार्यश, निर्भयता नागृतों 
ओर दोतों के आधार पर नहीं होती, वद वो आत्मिक आधार पर होती है । यट 
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उसी आत्मिक शक्ति ते आयेगी, जिसे इम मर्यादित मापा में "नैतिक शक्ति या 
अधिक स्वच्छु और स्पष्ट भाषा मे अ्रददिंसा की शक्ति! कद समझते हू। अहिंसा का 
निर्भयता के साथ गदर सम्बन्ध है, दोनों एकरूप ही हैं । अगर कोई अरटटिसक 
चीख पड़ें--चादे ऊपर से दिंसा करता हुआ न दीखे--लेकिन उसके मन में डर दो 
तो बह अर्दिसक है द्वी नहीं । अहिंसा निर्मयता का पर्याय है । इसके विपरीत बोई 
चीर पुरुष दीख पड़ता हो, शर्त्रों के आधार पर उसकी वीरता का प्रदर्शन हो रहा 
हो, फिर भो वह कायरता ही है। वह श्रात्मा के अन्दर शक्ति महसूत महीं करता, 


इसीलिए श॒त्नों का आधार लेता है। पु 


निर्भयता के लिए सन-परिवर्तन जरूरी 

दुनिया को निर्भप बनाने के लिए हमे अपने की निर्मम बनाना होगा। यह 
कार्य श्न-संहार बढ़ाने की दिशा में जाने से नहीं हो सकता, बल्कि उससे उल्दी 
दिशा में जाने से ही देगा । “उल्टी दिया में जाने! का अर्थ कोई अगर इतना दी 
करे कि हमें शब्लालतरों के त्याग का कार्यक्रम शुरू करना होगा', तो वह ठीऊ नहीं । 
शख्नास्रज्याग के उस वाह्म कार्यक्रम से निर्मयता नहीं श्रायेगी | निर्मयता के लिए. 
मनुष्य के अभी तक बने मन में शैदल करना होगा। अ्रगर हम श्राज की मनों- 
वृत्तिवों को प्रमाण मानकर चलें, तो आजल के युग में निर्भयता नहीं ला सकते 
हैं। तब्र तो हम विवश और व्याकुल रहेंगे। हमारी व्यवध्या डावॉडोल रहेगी। 
इसलिए, हमें मन में ही परिवर्तन लाना होगा, नवा मानव बनाना होगा, नये 
मूल्यों की स्थापना करनी होगी और अपना जीवन बदलना होगा। 

नया शब्द और जीवन में परिवर्तन 

मैने सुना कि थ्रावड़ी में एक प्रस्ताव हुआ ओर एक शद 500 ॑9!966 
एक्षेश्णा ण॑ 502॑ं0/ मिल गया, तो मुझे खुशी हुई कि जिन लोगों को 
शब्द की आवश्यकता थी, जो अपने को शब्द विहीन महसूस करते थे, उन्हें शब्द 
मिल गया; अब शक्ति बढेगी। लेकिन इस शब्द से शक्ति बढ़ती है या नहीं, 
चढ्ेमी या नहीं वढ़ेगी---इसका प्रमाण तो यही होगा कि इस शब्द के उच्चारण के 
चाद इसे उच्चारण करने या मान्य करनेशलों ने अपने जीवन में कुछ परिवर्तन करना 
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शुरू किया या नहीं । इस प्रस्ताव के पदले मेरा जो जीवन था, वही अगर प्रस्ताव 
के बाद भी जारी रहा, तो मैं आशा नहीं कर सकता कि इस शब्द से हिन्दुस्तान 
और दुनिया में कोई चमतकार हो सक्रेमा । तब तो यद एक ऐसा शब्द झेगा, जो 
प्रचलित स्थिति में अपने को जमा लेगा, उत्ऊका श्रर्थ हमे बचानेवाला साब्रित न 
होगा। दुनिया मे कुछ ऐसे शब्द होते हैं, जो मानव को बचा लेते हैं, पर 
निर्मम नहीं बनाते । वैसा ही यह भी एक शब्द हो जावगा ! चाहे इससे हुमिया में 
मुद्र की प्रेरणा निर्माण हो, कुछ मुख बढ़े, लेकिन यह निर्मय नहीं चना सकता । 
इसलिए हमारा पहला कार्यक्रम होगा, हमारे मन में परिवर्तन और दूसर कार्य- 
क्रम होगा, हमारे जीवन में परिवर्तन । मैंने तो एक सादी-सो कसौटी अपने सामने 
रखी है और मानता हैं. कि उसी करोदी पर हमसे अपने को कस लेना होगा ! 
मे अपने को पूछूंगा कि जब्र से यद् शब्द आया, तथ से मेरे जीवन में कितना फके 
पडा ! में यह दावा नहीं कर सकता क्ि मैं ऐसा हूँ, जिसका जीवन बदलने के लिए. 
इस शब्द की कोई आवश्यकता नहीं है। मे जीवन परिपूर्ण है ओर इस 
शब्द के आने-जाने से उसमें कोई फक करने की जरूरत नहीं | श्रगर एक्क नया ' 
शब्द मिला है तो मेरे ज्ञीवन मे फोरन परिवर्तन होना चादिएए। यह एक कणेटी 
में मानता हूँ । फिर उस शब्द का असर दुनिया पर दो सकता है। 


हमारी कस्तोटो स्वयंशासन 


आज हिन्दुस्तान में बहुत-से लोग कटटते हैं. कि हम शान्ति चाइते एेँ | इमारे 
नेता शान्ति के पक्ष मे चरेलते हैं, इसका हम गौरव मदयूस करते है, और वह 
उचित भी है। माना जाता है कि हिन्दुसान शान्ति के पत् में है। हमारे राजाजो 
जैसे नीतियिशार और वच्यद्नी महान्‌ पुरुष हिम्मत के साथ छुलिया के 
सामने कुछ बरतें रख रहे हैं । दुनिया से कद रददे दे कि उसे किस दिशा में घाना 
छ्षेगा, क्या करमा दोगा ? लैकिन हमें सोचना चाहिए कि क्या हम अपने देश में 
यद ताउत पैदा फरने ये दिशा में काम कर रहे हैं, बिसते समाज-जं।वन से दि 
मिदेगी शरीर उमाज-जीवन का आधार ब्रद्धिष होण ! इसी कसोये यद्री ऐोगी 
हि समान के लोग स्वयं शासित होंगे। झुछ विचार्स का शासन कबूल करेंगे और 
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अपने को उस शासन में रखेंगे । स्वयं शासित होने की दिशा में हम लोग इृदम 
चढ़ा रहे हैं या नहीं, यद्दी हमारी कसौटी मानी जायगी । 
आक्रमणकारी अहिंसा 

आज श्रमेरिका के मन में रूत के लिए कुछ डर है ओर रूम के मन में कुछ 
डर है अ्रमेरेका के लिए । हमारे मन में कुछ डर है पाकिस्तान के लिए और 
पाकिस्तान के मन में कुछ डर है हमारे लिए। सारांश, क्या छोटे और क्या बड़े, 
सभी देश एक-दूसरे से डर रखते हैँ । तग्र क्या कोई देश अपनी ओर से निडर 
चन सकता है ! हाँ, हो सकता है। जैठा कि राजाजी ने कहा है कि “थूनी- 
लेटरल ऐक्शन” याने अपनी तरफ से श्राक्रमणकारी श्रहिंसा, हम अर्दिता का 
आक्रमण करें। जैसे हिंसा का आक्रमण होता है, वैसे ह्वी अ्रहिंसा का भी हो 
सकता है। आज नहीं, तो कम-से-कम दस साल के अन्दर 'धारे शस््रात्तों का परिद्याग 
कैसे हो? इस दिशा में हम अपने देश को ले जा सकते हैँ--ऐसी हिम्मत हम 
अपने देश में ला सकते हैं। उस दिशा में काम कर दम दुनिया के सामने 
भार्ग खोल सकते हैं। हमारी नेतिक शक्ति से दुनिया में शान्ति की स्थापना 
हो सकती है। 


विज्ञान की दिशा 

हम नहीं समभते कि विज्ञान की खोजों को सेक्रा जा सकेगा | उन्हें रोकने वी 
जख्रत है, ऐसा भी हम नहीं समभते । दम इतना ही मानते हेँ कि वह नैतिक 
शक्ति के मार्गदर्शन में रहे । विश्न एक शक्तिमात्र है, उसमें बुद्धि नहीं है। शक्ति 
को बुद्धि के ताबे में रहना चाहिए | यह योजना हो जाय, तो शक्तियोँ चाहे कितनी 
ही बहें, उससे कोई सतरा नहीं हो सकता, बल्कि लाभ टी पहुंचता है। हम अधिना 
इसीलिए, चाहते हैं । जहाँ तक मेरा ताल्लुक है, दस साल से मेरा जप चल 
रहा है कि अहिंसा के खिलाऊ अगर कोई चीज सड़ी है, तो वह द्िंसा नहीं, हमारे 
मन की भयभीत अवस्था है। इस भव वो हम नष्ट करेंगे, तो अहिंसा पनपेगी | 
विशान के इस युग में दो दी रास्ते हैं, या तो हम विज्ञान बढ़ायें या उसे रोक । 
अगर हम विज्ञान को रोकना चाहते हों, तो कुछ थोड़ी हिंसा चल भी उक्ती है । 
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दैसे हर हालत मे हिंसा से नुकसान तो होता ही है, फिर भी पुराने जमाने में उससे 
कुछ लाम भी होते थे । क्यों क उस समय हिंसा सीमित थी, उसका पैमाना दूसरा 
था | उस समय विज्ञान इतना बढ़ा नहीं था, इसलिए उत् समय के साधु पुदप भी 
हिसा का उपयोग कर लेते थे। हिंसा वा दुनिया के हित में प्रयोग करनेवाले कई 
साधु पुरुष हो गये हैं। किन्तु अगर हम आज विज्ञान वो बढ़ाना चाहते हैं, तो 
हिंसा को रोकना ही पड़ेगा । विज्ञान तो दर हालत में बढ़ेगा ही; लेकिन अयर 
हम हिंसा को रोकेंगे, तो वह लाभकारी दिशा में बढ़ेगा । नहीं तो विनाशकारी 
दिशा में जा पहुँचेगा । 


एक ही रास्ता 


इसलिए, हमें नेतिक शक्ति बढ़ानी होगी। परमेश्वर ने हिन्दुस्तान वी हालत 
ऐसी थी है कि यहाँ नैतिक शक्ति ही बढ़ सकती है, दूसरी शक्तित नहीं। हमारे 
इतिहात और सम्पता ने हमें कुछ शक्ति दी है, कुछ मयौदाएँ भी पैदा की हैं । 
उन्हें और हिन्दुस्तान की जनसंख्या देखते हुए हम कह सकते हैं. कि आज वी 
हालत में हिन्दुस्तान को या तो नैतिक शक्ति बद्ानी चाहिए, या तो निस्तेज हो 
जाना चाहिए | हमारे सामने यही सस्ता है। इसीलिए मैं बास्बार कद्ता हूँ कि 
हमे नेतिक शक्ति बदानी होगी, उस दिशा में काम करना होगा । हम कोई प्रन्ध 
पढ़ते है, कई शर्द्यों का जप करते है । इससे कुछ मानसिक बल मिल सकता है । 
परन्तु उतने से काम नहीं दोगा। काम तो तथ होगा, जब इमारे समाज के श्रलन्त 
मदच्य के बड़े-बड़े मसले इल हों, जिनके दल के घ्रिना मानवता उठ नहीं सकती 
है। ऐसे मसले हमें शाम्ति के तरीके से, प्रेम से या अ्दिसा वी ताकत से हल 
करने चादिए ) 


भूदान का इतिहास 


इसी बारे में सोचते सोचते यद्र भूदान-यज्ञ मुझे एज़य। अरश्य ही बट भले 
सहज ही यूक्त गयो, लेकिन उस बारे में वर्षो से मेयर चिन्तन चलता रदा। में 
भ्र्मी उया थेडास इतिदास कटरेया! यांपी्! के शवातय के बाद में शरण 
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थि्नें और मेव लोगों की ठेवा के लिए दिल्‍ली पहुँचा। वहाँ कुछ अनुभव 
आये | पश्चिम पाकिस्तान से जो शरणार्थी आये, उनमें हरिजन भी बहुत थे ! 
हस्जिनों ने जमीन की माँग की | उन्हें जमोने मिलनी चाहिए, इस बारे में कुछ 
चर्चा हुई | उनकी माँग मंजर नहीं हो रही थी। आखिर पंजात्र सरकार की तरफ 
से आश्वासन दिया गया कि हम हरिजनों के लिए कुछ लाख एकड़ जमीन देंगे । 
यद आश्वासन राजेन्द्र वाबू ओर दूसरे सज्जनों के समक्ष दिया गया, जिनमें मे 
भी एक था। वह शुक्रवार का दिन था। उसके बाद मुझे प्रार्थना के लिए, राज- 
घाट पर जाना था। वहाँ मैंने जाहिर किया कि बहुत खुशी की बात हैकि 
पंजाब की सरकार ने हरिजनों के वास्ते जमीन देना मान्य किया है। इसलिए, में 
पंजाब की सरकार का अमिनन्दन करता हूँ | 

किन्तु उसके एक-दो महीने वाद दूसरी ही ब्रात सुनने को मिली कि यह नहीं 
हो सकता। इसके कई कारण होंगे, लेकिन हरिजन इससे बहुत ढुः्खी हुए: । 
रामेश्वरी नेहरू को तीम्र वेदना हुईं | बह मेरे पास आकर कहने लगीं कि हरिजन 
सत्पाग्रह करना चाहते हैं, तो क्या उन्हे रुत्याग्रह करने देना चाहिए! उन्हें 
जमीन न देने में यह दलील दी गयी थी कि “पाकिस्तान से जो शरणार्था आये 
है, उनमें जिनके पास वहाँ जमीन नहीं थी, उन्हें यहाँ भी वह नहीं दो जा सकती । 
जिप्त नमूमे पर वे वहाँ रहते थे, उठी नमूने पर यहाँ रह सकते हैं। वैसे हमारे 
पास जमीन ही कम है। इसलिए उनके पास वहाँ जितनी जमीन थी, उतनी 
तो हम यहाँ नहीं दे सकते हैं, कुछ कम ही देंगे । इसलिए जिन हरिजनों को यहाँ 
बिल्कुल जमीन नहीं थी, उन्हे जमीन देना एक प्रकार का अन्याय होगा ।” यद 
दलील बलवान थी या दुर्बल, इसमे में न पड्टेंगा | परन्तु इतना तो सच ही है कि 
जो एक यादा किया गया, बचन दिया गया, वह टुंट गया। मैं सोच में पड़ गया ! 
मैने दरिजनों से कहा कि देश की आज की हालत में में आपवो सत्याग्रह करने 
वी सलाइ नहीं दे सकता | ग्रापको इस मसले पर में श्रभी मदद नहीं पहुँचा 
पाता, इसका मुझे दुःख है। लेकिन मेरे मन में यह बात, यह सुम्र भावना रही कि 
कोट ऐसी युक्ति सूकनी चाहिए, जिससे बेजमीर्नों क्रो जमीम मिले | इसी प्रसुतत- 
भावना को तेलंगाना मैं मौका मिल गया ओर एक आन्दोलन आरंभ हो गया । 
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भूदान से देश की नेतिक शक्ति बढ़ेगी 

यह एक ऐसा मसला है, जो बहुत ही बुनियादी है। हिन्दुस्तान के लिए वो 
ह ही, लेकिन एशिया के दूसरे देशों में मो है। ऐसे मसले को अ्रगर हम अह्विंसा- 
त्मऊ सरीके से कुछ हल कर सकें, तो उससे अहिंसा वी ताकत, नेतिक शक्ति 
बढ़ेगी ) इसी इष्टि से मेने इसकी तरफ़ देखा है ! इसके कई पहलू हैं! यह एक 
देचीदा सवाल है| इसमें थ्रार्थिक्र सप्नाल भो आते हैँ | में आहिला-आदिला 
उनका चिन्तन करता गया। देखा, भूदान-यत से चेजमीनों को जमीन मिलती है; 
एक मसद्य हल होता है। इस काम का जितना महत्व है, उससे बहुत ज्यादा 

द्ृत्व इस बात का है कि एक तरीका हाथ में आया। श्रहिंत की शक्ति निर्माण 

करने की एक युक्ति हमारे हाथ मे लगी | इस युक्ति वो हाय से जाने न देना 
चाहिए, उसका पूरा उपयोग कर लेना चाहिए। इससे अ्रट्टिंसा की शक्ति पर 
विश्वाप्त बैठेगा और उसके परिणामस्वरूप हिन्दुसान में थ्रात्मविश्वास, आत्म" 
निष्ठा पैदा होगी। फिर झुनिवा पर उसका असर हो सकेगा। फिर हम द्िम्मत के 
साथ कद सऊंगे कि मारत की नैतिक शक्ति का डुनिया को बचाने में उपयोग 
होगा । इसी दृष्टि से इस काम वी ओर देखिये । 

में बार-बार बहता हूँ, मेरे सामने एक दृश्य ही है--जैछे में श्रॉख से देखता 
हैँ । इसलिए कट्टता हूँ कि अमी हमारे सामने दो साल वी अवधि पड़ी है। इन 
ये सालों में भूमि के मसले का कुछ इल हो जाय, एक सूरत पैदा हो जाय। 
सैमा मैंने पद्म कि छुठा हिस्सा जमीन द्वासिल हो, यह ज्यादा माँग नहीं है । इतना 
श्रगर हो जाय, तो उससे हमारी ताऊत बढ़ेगी। श्रीर किसी विचार से ,इसबी 
तग्फ मत देखिये । इसमें अपने पक्ष के लिए क्या लाभ हो सकता है, ब्यक्तिगत 
लाभ क्या दो सस्ता है; इस तरद न देखते हुए. केयल सेवा बी भावना मे देखिये । 
इसमे अदा वी शक्ति बढ़ेगी, विश्य शान्ति मे मदद मिलेगी, ऐसो भावना से 
देश की सारी ताफों दो साल के लिए इसमें लगाइये। मान लीजिये कि दो साल 
में हम इस मसले या इल निमल लेते हैं, तो सारी दुनिया यदूल करेगो कि 
अ्रदिंसा बी शक्ति का सामाजिक न्षेत्र में ग्रावि्माय श्लें गया। उसके परियाम- 
स्वस्प दिल्‍्दुस्ताय के दूसरे मसले मी इल हो वफ्ते ६। 





सृदान और विश्वशान्ति कझ३ 


भूदान से नया उत्साह 
इन दिनों हमारे जो भाई रचनात्मक काम में लगे हैं और मेरी सलाह लेते 
हैं, तो में उनसे कहता हूँ. कि यह सारे रचनात्मक काम तो शाखा-पारिडल है, 
टटनियाँ है और यह मूलग्राही विचार है। इस जड़ वो हम पकड़ रखेंगे, तो 
इसके आधार से बाकी के सारे रचनात्मक काम और स्वोंदय-विचार फैडेंगे, फूलेंगे। 
नहीं तो चार साल पहले सारे रचनात्मक काम करनेवालों में मायूसी फैल गयी 
थी, यह आप जानते ही दे । वे समके थे कि इससे कुछ नहीं होगा। गांधीजी 
का विचार अभी हमारे सामने तो खतम हो गया। आगे कभी बह आ जाय, तो 
आ सकता है, परन्तु श्रभी हमारे द्वाथ से ऋुछ नहीं होगा । कुछ लोगों ने तो 
हमसे यहाँ तक कद्दा कि दम यह प्रार्थना बगेरह न छोड़ेंगे, क्योंकि आदत बनी है; 
लेकिन हम समर गये हैं कि ये चीजे हिन्दुस्तान मे न चलेंगी।? लेकिन ग्राज 
चार साल के बाद मैं देखता हूँ कि मायूसी नहीं रही है ओर देश में उत्साह आ 
गया है। अगर हम इस उत्साह का ठीक उपयोग करें और इस दृष्टि से इस ओर 
देखें, तो हम सममते हे कि इससे देश में एक बड़ी चीज बनेगी । 
द्ान-पत्र विश्व-शान्ति के छिए बोट 
मैंमे जब्र यह कद्ठा कि जो भूदान में प्रेम से ओर समक-वूभक्कर जमीन देगा, 
उसका दान विश्व-शान्ति के लिए वोद दोगा--बह विश्व-शान्ति मे मदद करेगा? 
तो एक अ्रखबार ने उस पर टीका करते हुए. लिखा : “कभी-कभी विवेकी पुरुष का 
भी विवेक छूट जाता और वे उत्साह में आकर या आन्दोलन के प्रवाह 
ते हुए. कुछ ऐशरी बातें बोलने लगते दें । विनोद्या ने कद्दा है कि भूदान से विश्व- 
शान्ति स्थापित द्वी मऊती है। पर विश्व-शान्ति के साथ भूदान का सम्बन्ध ही 
क्या है ! यद तो ऐसी ही बात हुई कि जेसे गाधीजी ने कहा था कि श्रे कप- 
बब्तो, यद् जो भूकम्प हुआ, वद् तुम्हारे और हमारे पाप का फल है और बढ़ 
पाप है अ्रस्मश्यता । इसलिए उसे मिटाना दमारा कर्तव्य है। जैसे गांधीजी ने 
भूकस के साथ अ्रत्यृश्यता को जोड़ दिया, उसी कोटि का विनोग्रा का यह वाक्य 
है।” उस भूकम्पवाली बात मे मैं नहीं पड़ना चाइता। उसमें भी कोई रहत्य 
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है या नहीं, यद एक गहरा विचार है। फिर भी में यह नम्नता के साथ कहना 
चाहता हूँ कि मेरी मिसाल उस भूकम्प वालो मिसाल को कोटि की नहीं । 
भारत की शक्ति : नेतिक शक्ति 

हो, अ्रव हिन्दुस्तान में आशा पैदा हुई है। एक तो हिन्दुस्तान का इतिहास 
और फिर गांधीजो ने इमें जो तरीका सिखाया वह त्तरीका, जिससे हमारी स्वसाज्य 
प्राप्ति आदि सब जानी हुई बातें हैं। वेसे आजादी की लड़ाइयाँ दुनिया के दूसरे 
देशों में भी लड़ी गर्बी, पर हमार अपना एक टंग था। फिर परमेश्वर की कृपा 
से हमें जो नेतृत्न उपलब्ध हुआ, उन सबकी बदीलत हिन्दुस्तान की आवाज श्राज 
भी दुनिया में कुछ काम करती है। हम यह नहीं कहते कि दुनिया को आकार 
उइने की शक्ति हममें है और ऐसा अहंकार रखना भी महीं चाहिए, परन्तु यह स्पष्ट 
है कि आज दिन्दुत्तान की आवाज कुछ काम कर रही है। बह नैतिक श्रावाज 
ही है। नहीं तो हिन्दुत्तान में श्राज कौन-सी शक्ति है ! भोतिक-शाक्ति हमारे पास 
क्या है ! हमारी सेना कितनी छोटी है। दूसरे बड़े-बड़े देशों के पास जो साग 
शम्र-सभार है, उसकी ठलना में हमारी बोई शक्ति ही नहीं। आज हिन्हुल्तान के 
पास बड़ी दौलत भी नहीं है। हो, धीरे-धीरे बढ़ सकती है । कुल मिआकर एमारे 
पास न भौतिक शक्ति है और न दीलत, डस हालत में भी अगर हमारी कुछन 
कुल आवाज मुमार देती है, तो इसका कारण सिवा इसके क्‍या हो सकता कि 
यदां नैतिक शक्ति का थोड़ा-सा आविर्भाव हुआ। वह शक्ति बहुत बढ़ेगी, अगर 
हम यह अदम मसला शर्मन्त के तरीके से हल करें | 


दुनिया को आँखें भारत की ओर 
श्रासिर दुनिया के लोग इस काम को देसने के लिए क्यों थ्राते € ! मेमे 
मो कभी कुछ प्रचार नहीं क्या ! ने मेने कमो श्रेणी में छुछ लिखा श्र न 
श के साथ मेरा कुछ पतध्ययह्षर चला, लेकिन “श्रव तो थांत फल गयी !” 
क्यों पैल गयी ! इसीलिए कि इसमें एक ऐसी चीय £ै, घिसमे दुनिया 'श्राइपासन 
पघागी है। श्लाज दुनिया प्यासी ऐ। आज दुनिया के दूसरे मुल्सें में भी ऐसे मगने पढे 
<। ये रिना शम्र के हल नहीं हो सकने, ऐसो माम्यता दरएक देश में ई। शशा* 


भूदान और विश्वशान्ति क्र्ह्ष 


ते कोई नहीं चाहता, फिर भी सव देश लाचार हो शबज्नात्र बढ़ा रहे है। इससे 
चूवमे की कोई तरकीब हाथ आये, तो दुनिया उसे चाहती है। इसीलिए उसे 
शक्ा हो रही है कि संभव है, भूदान में से ऐसी ताकत निकल पड़े ) श्रभी तो 
यहाँ कोई बड़ा काम नहीं हुआ, जरा-सा ही हुआ है। लेकिन जो हुआ्री, बह एक 
विशेष दंग से हुआ है ! इसलिए, दुनिया सोचती है कि शायद इसमें कोई गर्मित 
शक्ति ( पोटेन्सियल ) हो । इसलिए अगर आ्राप-हम सब भाई-माई इसे हाथ में 
लें, लोगों के पास पहुँचें और प्रेम से जमीन माँगें, तो कितना काम होगा । हमे 
किप्तीकों धमककर नहीं माँगना है, प्रेम से ही मॉगना दै। मेने एक-दो छगइ 
पर धमझाने की बात सुनी, तो कहा कि धमकाने से हो काम हो जाता, तो उत्के 
लिए, हमारी क्‍या जरूरत है १ वह करनेवाले बद्मादुर तो दुनिया में बहुत पड़े हैं । 
उसके लिए हमें गाँव-गाँव धृमने की क्या जरूरत है १ इसलिए हमे तो लोगों को 
प्रेम से समझाना और कहना चाहिए कि इससे विश्व-शान्ति की स्थापना होगी, 
विश्व-शान्ति के लिए छुठा हिस्सा दान दो । 
दान पूर्ण विचार से दी ग्राह्म 

इस तरह जरा दूर वी, विश्व-व्यापक दृष्टि रखेंगे, तो काम होंगा। फिर श्राज 
जो छोटी-छोटी बातें, पक्ष-मेद चलते हैं, उन्हें हम भूल जायेंगे। अवश्य ही 
उनका भी कुछ मूल्य है, पर इस समय हम जरा उन्हे भूल जायें, तो एक बड़ी चीज 
हो सकती है। मेने जब सुना कि एक-दो जगह कुछ व्र्यकर्ताओं ने किसीको 
धमकाया श्रीर कह्दा कि 'दान न दोगे, तो तुम्हारा भला नहीं होगा”, तो बिद्दार में 
मेंगेर की मीटिंग मे--जो सत्से बड़ी सभाओं में से एक थी--मैने जाहिर किया 
कि अगर कोई डरा-धमकावर आ्रपसे जमीन माँगे, तो आप हर्गिज म दीजियेगा । 
इस तरह में जमीन का एक छोटा टुकड़ा भी नहीं चाहता । जो कुछ मिले, यह 
पूर्ण ब्रिचार से मिले, तभी उसकी कीमत है | यदे ध्यान में रखकर हम सक्नों 
काम करना चाहिए । 

सत्य का अधिकार 

इस बक्त कांग्रेस बी तरफ से मेरे पास एक पत्र आया, जिसमे कांग्रेस के घार्पिक 

समारम्म में थाने के लिए निर्मत्रय था। इस तरह हर साल निमंत्रण आता 
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है। में जा तो नहीं पाता, फ़िर उसका कुछ खास उत्तर देने की भी प्रेरणा नहीं 
होती | इस वक्त भी ऐसा ही होता | मैंने बोई खास सम्यता का बन्धन तो नहीं 
माना है और बावजूद गांधीजी की संगति के, में असम्य दी रहा। लेकिन इस समय 
ऐसा हुथ्वा कि जब आवड़ी मे कांग्रेस का अधिवेशन होने जा रहा था, उस समय 
एफ शख्स, जो कि आवड़ी जा रहे थे, बीच में मुझसे मिलने आये । मुझे लगा 
कि ईश्वर का इशारा हुआ और मुझे जबाब टेने का मौका मिला है। इसलिए 
मैंने एक पत्र लिख भेजा, उसमें एक वाक्य यह था कि “एक शख्स धूप्त रहा है 
ऐसी आशा से कि आप उसवी मदद में कमी-न-कमी दौड़े आयेंगे | वह समभता दै 
कि श्ापसे मठद पाने का यह हकदार है।” उसके उत्तर में हमारे ठेबर माई ने कटा 
कि "सिनोबा दो इस तरह हमसे मदद पाने का क्‍्या' हक और क्यों श्रधिकार 
है !” श्रय पहली मर्तथा में इस सभा में आ रहा हूँ, ऐसे मनुष्य को यहाँ के लोगों 
से मदद पाने का क्या ग्रधिकार हो सकता है ! लेक्नि अधिवार है। वह सत्य वा 
अधिकार है, जो सबको कबूल करना होगा । 


अल्लाह का दर्शन 


हिन्दुस्तान में श्राज भूमि का वैँटवारा गलत हुआ है, भूमि-द्वीनों का भूमि 
पर हक है; यद सब्रशे कबूल करना होगा। मैंने बढ विचार बास्वत्ार हुध्रया दे 
श्रौर इस सभा में भी इुद्रगर्ऊँगा, क्योंकि बह मेरा मंत्र-जप है कि जैसे हवा, पानी 
और यूरन वी गेशनी भगवान्‌ ने पैदा बी हे और सबके लिए है। वैसे ही जमीन 
भी भगतान्‌ ने पैदा की श्रीर चह सयके लिए है। भगयान्‌ द्वी उसके मालिक हे 
गक्ते है, मनुष्य नहीं । जो मनुष्य अपने को उसरा मालिक समझता है, व 
ईश्वर वा बिगेध करता है। मैं लोगों के पास जात हूँ, तो दी समभाता हैं । 
कसी घर में बूढ़ा मनुष्य हो. तो में उसका बच्चा इन जाता हूँ शरीर उसे कदता 
हैं कि श्रापऱे चार बेटे ई, तो मे पाँचर्वों हैं और आपके पॉच बेदे हैं, तो मे 
छूठा हूं | किसी घर में जवाम भाई-मार्र हों, थे में ददता हूँ कि में श्राप एक 
भाई हूँ, मुझे अपना इस दौगिये । 
एक हिस्सा याद आरा रहा है। हम एरू मुसलमान मार्द से प्मीन साँगने गये 
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ये | उसके पास काफी जमीन थी और उसने कुछ देना भी कबूल किया था । 
मैंने उसे समझाया कि छुठा हिस्ता देना चाहिए, | उसने पूछा ४ आपका उछल 
क्या है ? मैंने समझाया : अक्सर हर घर मे पाँच भाई होते हैं, ऐसा,मैं मानता 
हैँ, इसलिए में छुठा भाई बनकर छुठा दिस्सा मॉँगता हूँ ।” उसने कहा £ 
'त्ल्कुल ठीक | हमारे घर में हम पाँच ही भाई हैं, परन्ठु हम मुसछ्मानों में बहनों! 
का भी अधिकार होता है। हमे दो बहनें हैं" * ० जहाँ यह बात उसके मुँह से निकल पड़ी, 
मैंने उसके चेहरे की तरफ देखा | मुझे उसके चेहरे मे अल्लाह का दर्शन हुआ । 
उसी क्षण मैंने कहा ः “आपकी बात मुझे मजूर है। आप सात भाई-बहन हैं, 
तो मैं श्राठवों हुआ। मुझे व्याँ हिस्सा दीजिये।! उसने भी फोरन कबूल कर. 
लिया और श्राठवाँ हिस्सा दे दिया ! 

यह किस्सा मैंने इसलिए सुनाया कि हिन्दुस्तान का दिल कितना पवित्र है, इसका 
इससे भान होता दै। मैं कहना चादता हूँ कि मै अत्यन्त कठोर-छुदय हैं । मुझ पर 
न किसीकी मृत्यु का परिणाम होताहैओऔर न किसीके जन्म की खुशी । कोई 
वोमार पड़ता है, तो मुझे बहुत चिन्ता नहीं होती | लेकिन भूदान-यश में जो 
अनुभव झआराये, उनसे में अत्यन्त कोमल वन गया, मेरा हृदय बहुत थोड़े में द्रवित 
होने लगा, मुक्े भक्ति लाम हुश्रा । जो भक्ति-्लाम एकान्त चिन्तन और ध्यान- 
साधना में मी नहीं हुआ, वह इसमें हुआ। मेरा दिल कोमल ओर मम्न हो गया।' 
बहुत ही पवित्र श्रमुभव आये। लोगों की चित्तशुद्धि का भान हुआ, तो मेरे 
ध्यान में आया कि अपने देश मै एक शक्ति पड़ी है। वह कहाँ से आयी, यह 
जानने के लिए तो इतिहास में जाना पड़ेगा | परन्तु देखता हूँ कि देश में एक. 
शक्ति है, जिसके आधार पर हम अपने देश को मजबूत बना सकते हूँ | परमेश्वर 
की कृपा से इमारे देश में दूसरो शक्तियों कम है । 


हर कोई देनेवाला हे. 
“में श्र मोर, तोर तें साया/--मैँमेय और तू-तेर, यह सब्र माया है, 
यह बात हिन्दुस्तान के दर काम में पहुँची है। यहाँ तर कि यद मावना हिन्दुस्तान 
के बहनों तक मी पहुँची है। वे मानती दे कि टमारा जो जीवन चलता है, वह मिथ्या 
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है । और विनोत्रा जो कहता है कि मालकियत गलत है, भूमि पर सबका हक दे, 
चह बात भो ठीक है। मुझे श्राज तक एक भी शख्स ऐसा नहीं मिला, जिसने 
इसका खण्डन किया हो । कोई मोह के कारण न दे, तो दूसरी बात है। में मानता 
हैं: कि जो आज नहीं देता, वह इसीलिए, नहीं देंता कि वह कल देनेवाला है | 
बोर आज नहीं मरा, इसलिए मुझ्के पक्का विश्वास हों जाता है कि वह कल 
मरनेवाला है। इसलिए जिसने आज दान नहीं दिया, वह कल देनेवाला है, ऐसा 
विश्वास मेरे मन में है । उसके लिए दान लेना लाजिमी है । हिन्दुस्तान के हृदय 
मेद्दी यद बात है । 


दो साल का समय दीजिये 


इसलिए मेरी आपसे माँग है कि आप आगे के दो साल इसमें लगा दोजिये, 
तो फिर इसका परिणाम दोख पड़ेगा । में हरएक से दो साल की माँग करता हूँ । 
एक भाई ने मुझसे पूछा + 'आप कहते हैं. कि सत्र छोड़कर इसमें आइये, तो क्या 
सब कुछ छोड़ना चाहिए !” मैंने कहा ः 'लेटर किलेथ त्पिरिट सेबेथ--जग 
बुद्धि का उपयोग करना चाहिए, इसका अक्षगर्थ न लेकर भावार्थ लेना चाहिप्ए। 
आत्रार्थ से में कहना चाहता हूँ कि हम जितने काम समेट सऊते है, उतने समेटने 
में स्वनात्मक काम वा भला है ।? जब कोई रचनात्मक कम करनेवाले माई मुभमे 
पूछुते ६ कि क्या हम इसके लिए अपने सब्॑॑ काम बन्द करें ?! वो में मम्नता 
से कट्टता हूँ : 'भाई, मेरा सारा यौवन, जोवन के तीस दर्ष रचनात्मक पाम में 
गये । बी मैं श्रापफे सामने आज कद्द रहा हूँ कि यह बुनियादी चोज हाथ में 
लीजिये, तो बाजी के सारे काम फलेंगे । यद मत सममिये कि इसमें बुद्धि नहीं 
“है, इसमें गहरी मुद्धि है। इससे ताकत पैदा दोनेवालो है, नहीं तो इमे पूछता दी 
बोन या ! हम खादी पी बात करते ये, तो इमें दीन पूछता था ! लेकिन श्राज 
पूछते ई। वैसे 'सर्वोदिय' शब्द जब से निकला, तब से लोग कट्ते हैं कि यह बहुत 
अच्छा शब्द कै परन्‍्ठु आज अमल में नहीं आ सकता। यह विचार श्रच्छा कि 
पर अगयदार्व है। लेकिन थ्राज लोगों वो शंगाहो रही दे कियद शर्ट 
नर्यक्म ते है ही, शायद ब्याद्य भी है। उनमें यर इतमीनान, यद अदा 
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पैदा हो रही है कि इस जमाने में भी इसके अनुसार कुछ हो सकता है। 
मैं चाहता हूँ कि काग्रेंस इस काम को उठा ले ओर पक्तरहित दृष्टि से दूसरे 
पक्षों का सहयोग ले और इसे अपना ही काम समझकर करे। वैसे कांग्रे सवालों 
मे काफी मदद की है| पर्तु इसे अपना निज का कार्यक्रम समभक्र सुव्यवध्थित 
दंग से एक “थरगेटं ( लक्ष्य) बनाकर सब्र लोग इसमे लगते है, ऐसा दृश्य 
डेखने को मिले, ऐसी मेरी प्रार्थना है !? 
वेद्खछी मिटाने का काम उठाइये 
इसीके साथ जुड़ी हुई और एक चीज है। उसके बारे में भी में कुछ कद 
देना चाहता हूँ । दिन्दुम्तान में बेंद्खलिया बढ़ रद्दी ६। इसमें भूदान का कोई 
कपूर नहीं है। किन्तु लोगों के मन में डर पेदा हुआ है कि कोई कानून बनेगा, 
न मालूम क्या कानून बनेगा और कब्र बनेगा? और उसके परिणामस्वरूप 
बेदखलियाँ शुरू हुई हैं। भूदान-यज्ञ के लिए इसमें जिम्मेबारी आती है, क्योंकि 
भूदान से हम उन पर असर नहीं ठाल सके | इसलिए हमने भूदान में यह कार्य- 
क्रम मान लिया है कि जिस किसीने दूसरे को बेदखलं किया हो और 
परिणामखरूप वह भूमि-द्वीन बन गया हो, तो हम भूमिवालों के पाप पहुँचेंगे 
ओर उनसे प्रार्थना करेंगे कि शाप भूदान में जमीन दीजिये, ताकि हम वह 
जमीन उसीको दे देंगे, जो बेदखली के कारण वेजमीन हुआ है । इससे आपसे चो 
एक गलत काम हुआ, वह दुरुस्त हो जावगा ओर उसके अलावा पावनता भो 
भी पैंदा होगी--दान भी बनेगा । इस तरह हम लोगों वो समभाते है, फिर मी 
कई जगह इसका परिणाम नहीं हुआ। तब मुझे! भूमिलदीनों से कहना पड़ा कि 
'ठुम अपनी जमीन पर डे रहो । अगर तुम्हारा मानना सही है कि तुम उस 
जमीन पर दस-दूस साल से काम करते हो, तो सत्य पर डे रहो, चाहे मालिक जो 
भी करे ।! इससे भूमि-दीनों को दी तकलीफ हो सकती है | लेकिन ऐसा कहने की 
नौबत मुक्त पर थ्रायी शरर लाचार हो मैंने यह कद दिया। इसलिए, में चाहता 
हैँ कि वेशखली मिटाने का काम भी कांग्रेस उठा ले | भूदान-यज्ञ और वेदखलियाँ 
मिटाना, दोनों मिलाकर एक ही कम हैं। उसी डुनियाद पर हमें आगे काम 
करना है। 
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आमदान पु 
मूदान-यक्ञ में एक अवूमुत वात हुई है, जिसकी आशा लोगों ने कभी नहीं 
की थी, लेकिन मेरे मन में था कि कमो-कमो वह जरूर होंगा। वह बात है, गाँव 
की कुल धमीन गांव की बनना | गोव के कुल लोग कुल जमीन का दान, सर्वत्व 
दान दे, फिर जमीन गाँव की दो और गाँववाले जैसा चाहें, बैसा प्रयोग फरें | 
हम कहते थे कि ऐसे दान हमें मिलने चाहिए. और साथ ही छुठे हिस्से वी भी 
मॉग करते थे, जो प्राथमिक माँग थी। मुझे कहने में खुशी होती है कि श्रव तक 
१०० ऐे अधिक पूरे गांव दान में मिल चुके ६ैं। जिनमें कुछ छोटे हैं, तो कुछ 
बड़े | इस तरह श्रत्र हवा तैयार हुई है, तो काम बढ़ सकता है। इसमें जीवन वा 
ब्रिलकुल ही नया दर्शन हो सकता है। भूदान के साथ सम्त्ति-दान, कूप-दान 
आदि भी निकले.ह। उन्हें भी इमें आगे बढ़ाना है। यह तत्य मान्य करना टै 
कि हर मनुप्प को उसके पाठ जो कुछ सम्पत्ति है, उसका एक हिस्सा समाज को, 
अपण करके ही बाकी के हिल्से का भोग करना चाहिए,। यह एक घीवम- 
विचार है । 
अहिंसा और कानून 
हम श्रापसे दो ही साल वी माँग कर रहें हैं। बोई भी कबूल करेगाफि 
भूमि वा मसला दस साल में हल हो, तो भी जल्दी दी कट्टा जायगा। फिर इम 
तो दो द्वी साल बी बात करते है । दो साल जोर लगाने के बाद जो कुछ दचेगा, 
बढ सरकार के घरिये देगा । कम तक इतना वातावरण तैयार हो जायगा कि 
उसके दाद बननेवाला कानून श्रटिंसा में ही श्रा जायगा । उससे कुछ नुकठान ने 
शेगा, बल्कि लाम दी होगा | श्रद्गिसा में यह बात आती है कि आखिर में व्यगूत 
यौ समुद्र लगेगी | होक्नि आएसिर में भी कानून से योड़ा भी करना पड़ा, तो 
एम मार्नेगे कि इमे पूर्ण यय नहीं मिला। अगर इस यज्ञ से द्वी यह काम हुश्ा, 
तो मै मानूँगा झि पूर्य पश मिला। मैंने तो कंद्य ऐ कि इससे मठला इस 
हुआ, तो मे नाचूँगा। लेकिन इससे काड्ी बातायस्थ तैयार हुआ और रिर 
कमून बना, हो भी सके एसी छेगी । एस दो चाहते हैं कि यह मठला इसी 
रद लोस-शक ए इल शे । 
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कुछ दिन,पहले कम्युनिस्टों से बोलने का मौका झाया था। उन्होंने कहा कि 
आपका काम ठीक चल रहा है, ऐसा आप सममत्तें हैं, तो हम मी. आशा “करते 
हैं कि आपको यश मिले। परन्वु हम चाहते हें. कि सरकार पर दबाव आये .और 
कानून बने | मैंने कहा कि दबाव लाने की जरूरत नहीं है। सरकार पर दबाव तो 
आज मी आ रहा है | लेकिन सरकार पर दबाव आया और सखारी शक्ति से 
काम हुआ, भूदान-यज्ञ के परिणामस्‍्वर्य सरकार यो कानून अनाना पड़ा, तो 
आप उसे पूर्ण यश कहेंगे । लेक्नि मैं उसे आधा यश क्हंगा। जिसे आप पूर्ण 
यश मानते हैं, उसे में श्राघा यश मानता हूँ। मेरा पूर्ण यश इसीमें होगा कि 
यह मसला प्रेम श्रोर जन-शक्ति से ही हल हो । ह 

परमेश्वर के द्वाथ से फलदान होता है। किन्तु जिसने प्रेरणा दो, वद फलदान 
भी करता है, इसी श्रद्धा से हम आपसे मित्र के नाते मदद चाहते हूं। श्राप. 
आधिक-से-अधिक शक्ति इसमें लगायें, तो हमारे देश में एक बड़ा भारी काये , 

' सम्पन्न होगा। * 


अद्वपुर 


सन जण 


श्र 
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आज एक कार्यकर्ता ने सवाल पूछा कि सरकार का खरूप कैसा होना 
चाहिए हि 7 लेकिन यह तो लोगों की हालत पर निर्भर है। मान लोजिये कि फिसी 
कुठुम्तर में तरिलकुल छोटे-छोटे बच्चे और जयान माता-पिता हैं। बहाँ माता-पिता 
की आज्ञा ही चलेगी ओर छोटे बच्चों को उनकी आशा में रहना पड़ेगा, यही उस 
कुठुम्ब का स्वरूप होगा । जि कुट्म्र में लड़के त्रिलकुल छोटे नहीं हैं; समभदार 
हो ग़यें हो और माता-पिता प्रौढ्न होकर कुछ काम कर सकते हों, वहाँ दोनों के 
सहयोग जे काम चलेगा, केवल माता-पिता की आज्ञा नहीं चलेगी--उस कुटल 
का स्वरूप यद होगा । ओर जिस कुठुम्त्र में लड़के प्रौढ़ और माता-पिता ब्रिलकुछ 
, बूढ़े हो गये हों, वहाँ लड़के ही,साय कारोत्रार चलायेंगे | माता-पिता सिफ सलाद 
देंगे--न उनकी श्राश्ा चेलेगो, न उनका बच्चों के साथ सहयोग होगा। 


“* सरकार का स्परूप जनता की शक्ति पर मिभर 


इस तरह कुदमम,चो स्वरूप मिन्‍ल-भिन्‍म प्रकार का होगा। लेकिन तीनों 
हालती में उसका मुख्य त्त्ष प्रेम हो रहेगा और उसे बाधा न पहुँचे, इसी दृष्टि से 
उसके ब्राह्म स्वरूप में बढ द्वोगा। जैसे झुद्धम्म का मूल-तच प्रेम है, वेसे ही 
समाज वा मूल-तत्य 'सर्वोदयां होना चाहिए। 'सवोदग! समाज वा मूलतत्त 
दिखाने का एक उत्कू्ट शब्द दे । जिस समाज में ग्रणा-जन बिल्कुल अ्रशनी हो, 
उन्हे सोचने थी शक्ति प्रात न हुई हो, उन समाज की सरकार के द्वाथ में ज्यादा 
+जाक्ति रहेगी ओर लोग सरकार से संरक्षण की अपेक्षा रखेंगे, जैसे छोटे बच्चे 
माता-गिता से सरक्षण को अपेत्ता रखते द । जह्ों प्रजा की दशा श्रक्ञानी वी थार 
इलत कमजोर हो, यो को सस्कार सर्वोदय चादनेवाली, लेकिन वल्याग्रवारी 
सरकार होंगी | उठ सरकार को 'माँच्राप सरकार का खरूप आयेगा। विनय 


जैसे-जैसे प्रजा वो शक्ति, योग्यता और शान बढ़ेगा, प्रजा में परस्पर सहयोग जरा 
३ 
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मादा बढ़ेगा, वैसे-ही-वैसे संस्कार. कौ जरूरत कम होती जायगी । फिर सरकार 
भाज्ञ देनेवाली नहीं, घल्कि सलाह दनेवाली संस्था वेन' जायगी | इस तरह जैसे: 
जैसे बनता का नैतिक स्तर ऊपर उठेंगा, वेपे-ही-वेसे हुकेमत की, हुकूमत * चलाने 
की शक्ति क्षीण होती जायगी--हुकूमत कम होती जायगी | आखिर में तो हम 
यही आशा करते हैं कि हुकूमत मिट भी जायगी | पु 
शासनदहीनवा, सुशासन भर शासन-मुक्ति . 
स्बोदय के अन्तिम आदर्श में हम शासन-सुक्त समाज की कल्पना करते हू । 
हम “शासन-द्वीन! शब्द का प्रयोग नहीं करते | शासनहीनता तो कई समाजों में 
होती है, जहाँ अ्रन्धाधुन्ध कारोभ्रार चलता है। जहाँ किसी प्रकार की व्यवस्था * 
नहीं होती, दु्जन लोग चाहे जो करते है, उस अवस्था को 'शासम-दीन! कंद्वा 
जायग्रा | ऐसा शासन-दीन दमारा आदर्श नहीं | हम तो चाहते हैं कि शासन- 
हीनता मिटकर 'मुशासद' हो और उसके बाद सुशासन मिट्कर शासन-मुक्त समाज 
_ बने । शासन-मुक्त समाज में व्यवस्था न रहेगी, सो बात नहीं | उसमे ब्यब॒स्था तो 
रहेगी, पर वह गाँव गांव मे बेंगो रहेगी | उसमे ढड की आवश्यकता नहीं रहेगी । 
समाज में कुछ नैतिक विचार इतने मान्य होंगे कि वे समाज के श्राचरण में आये 
होंगे, समाज के छोटे-छोटे लड़कों को भो उसकी तालीम मिली होगो। ऐसे 
समाज के लोग खुद होकर नैतिक विचार को मानकर चलेंगेघ] वह समाज खयं- 
शासित होगा । 


3. 
हक 


चोरी ओर संप्रह 

आज लाखों लोग चोरी नहीं करते, तो वह इसलिए महीं करते कि 
चोरो के विरुद्ध कोई कानून है। कानून है तो टीक ही है, पर लाखों लोग 
इसीलिए चोरी नहीं करते कि “चोरी करना गलत हैं! यट्ट नेतिक विचार उन्हें 
मान्य है। जैसे आज चोरी करना गलत है, यह मानव लिया गया। इसलिए 
सव॒ लोग चोरी न करना सहज ही मान लेते ई--चाहे कसी दुए्ड या 
कानून का भय न हो, तो भी वेचारे चोरी न करेंगे । इसी तरह लोग संग्रह? को 
मी बुरा मानने लगेंगे। वे अपने पास संग्रह न करेंगे। कुछ एंग्रद हो जायगा, 
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तो फौरन बॉट देंगे। जिस तरह थराज समाज में व्यभिचार बहुत चुरा माना 
जाता है, लोग उससे बचे ही रहना चाहते हैं--चाहे उसके. विरुद्ध कोई सरकारी 
कानून न भी हो, तो भी लोगों के विचार में व्यमिचार न करना कानून माना 
जाता है। इसी तरह समाज में 'पंग्रह गलत है? यह विचार मान्य हो जायगा। 
फिर उस समाज में अपरिग्रह! मी माना जायगा | तत्र आज के कई भमेलों वा 
समाधान दो जायगा। “चोरी करना पाप है! यह विचार ठोक है, पर बह एक्कांगी 
है। किन्तु जब्र 'सैंग्रह करना पाप है! यह विचार भी समाज को मान्य हो जायगा, 
तो दोनों मिलकर पूर्ण विचार बन जायगा । तर समाज का स्वास्थ्य बढ़ेगा। थ्राज 
जिसके पास ज्यादा संग्रह है, उतीका समाज में गौरव होता है। किन्तु कल ऐसी 
स्थिति झ्रायेगी कि जिसके पास ज्यादा संग्रह हो, उसकी अवस्था चोर डैसी 
मानी जायगी । 


सर्वेदिय-समाज की ओर 

इस तरह जब्र समाज-रचमा का श्राधार 'श्रपरिग्रह! हो जायगा, तंत्र सार 
बी शक्ति की भी कम-से-कम आवश्यकता पडेगी | गाँव के लोग ही अपने गाँव का 
साश कारोबार देख लेंगे और ऊपर की सरकार केत्रल निमित्तमात्र रहेगी। वद 
केघल सलाद देनेवाली सरकार होगी, हुकूमत चलानेवाली नहीं । ऐसी सरकार 
में जो लोग होंगे, वे नीतिमान्‌, चरित्रवान्‌ ओर सदाचारी होंगे। इसलिए उनके 
हाथ में नैतिक शक्ति रहेगी, भौतिक नहीं। दम इसी प्रकार का सर्वोद्य-समाज 
लाना चाहते है । हमें इसी दिशा में अपनी सारी कोशिश करनी चादिए | 


सुशासन की बातें शासन-मुक्ति के गर्भ में 
आजकल “धमाजवादी समाज-चना! - या और भी जो बातें चलती है, सारी 
'मुशासन! को चाते हैं, शासन-म्क्ति वी नहीं। इसलिए वे 'शाउमसुक्ति! के पेद 
में झा जाती ई। जैसे माता के पेट में गर्भ रहता है; तो डसे माता से पोपण मिल 
जाता है--वह जानता भी नहीं कि उसे माता से पोपण मिल रहा ऐ--वैरे ही 
सर्योदिय-विचार से उसके गर्भ वी समाजवादी समाज-रचना आदि बातों को पोप्रण 
मिलता है। इसमे 'अ्रशासन या 'शासन-द्ीनता' से 'मुशासना वी ओर शोर 
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मुशासन से 'शासन-मुक्ति' की ओर जाना है। इस तरद दम एक-एक कदम आगे 
बढ़ेंगे। लेकिन अमर हमारा श्रन्तिम आदर्श शासन-मुक्ति का होगा, तो हमें 
सुशासन भी इस तरह चलाना होगा कि शासन-मुक्ति के लिए राह खुली रहे | 
जैमे साधारण अ्रतयमी मनुष्य को रहस्थाअ्रम की शिक्षा दें, तो वह णहस्थ 
बनता और उसमे सयम झ्रा जाता है। किन्तु यदि वह गहृस्थाश्रम मैं ही स्थिर 
हो जाय और वानप्रस्थाश्रम को ओर न बढ़े, तो आगे नहीं बढ़ सकता । फिर 
तो जो गहस्थाअम संयम के लिए उसे साधक हुग्रा, वही बाधक बन जाता है। 
सारांश, अ्र्ंयम मिटाने के लिए ग़दृस्थाश्रम की स्थापना करनी होगी और 
गृहस्थ को अपने सामने वानप्रस्थ का श्रादर्श रखना होगा--णहस्थाश्रम इस तरह 
चलाना होगा कि आगे कभी-न-कमी वानप्रस्‍्थ लेना है। इसी तरह समाज की 
श्राज की हालत में हमे एक तरफ से शासन मुक्ति की ओर ध्यान देते हुए छुशा- 
सन चलाना चाहिए ओर दूसरी तरफ से शासन-मुक्ति के लिए. जनशक्ति संगठित 
करने का भी प्रयत्न चलाना चाहिए. । 


हमारा दोहरा प्रयत्न 


इसीलिए हम भूदान-यज्ञ मे जनता की शक्ति को जगाना चाहते हैं, जनता वो 
अपने पैरों पर खड़ा करना चाहते हैं | दूसरी ओर शरावत्नन्दी के लिए. कानून बने, 
ऐसी भी अपेक्षा करते है, क्योंकि शराजबन्दी के खिलाफ काफी जनमत तैयार हो 
चुका है। ऐसी हालत में अगर शरात्रतनन्दी न होगी, तो देश में सुशासन न होगा-- 
दुः्शासन होगा, जो शासन-मुक्ति में बाघा टेगा। इसलिए, हम शासनमुक्ति चाहते हुए 
भो शराबब्न्दी कानूत् दी माँग भी करते हैं। लेकिन जमीन के बारे में हम चाहते 
हैं कि गाँव की कुल जमीन गाँव की हो | दस तरह का वातावरण लोगों में पैदा हो, 
लोग उसे मान्य करें, इसलिए पहले कदम के तौर पर हम गाँव की कुल जमीन का 
छुटा हिस्सा माँग रहे दै। हम चाहते हैं. कि लोग प्रेम से इतना हैँ कि गाँव में 
कोई भूमि-हीन न रहे | इस तरह उधर तो हम स्वतन्त्र रोति से लोक-शक्ति 
सेंगठित करने का प्रयत्न करते है ओर इधर शासन को सुशासन में परिवर्तित 
करने की कोशिश भी करते हैं । 


रेण्दै भुदान-गंगा 


कानून याने समाप्रम्‌ 
है गाँव की कुल जमीन गाँव दी वन जाय, अगर इस तरह का सक्रिय लोक 
, मेत्र बन जाय याने लाखों लोग भूद्धान दे दें, तो आगे गाँव की जमीन गाँव वी 
, दो, इस तरह का काबून बनेगा । वह कानून लोकमतानुसारी होगा--बद लोगों 
की प्रिय होगा, अप्रिय नहीं। मान लीजिये कि हर गाव के ८० फीसदी लोगों ने 
जमीन दाम दी और २० फीसदी झोग दान देने को तैयार न हुए। उन्हें मोह है; 
इसलिए तैयार नहीं हुए, पर उन्होंने विचार को तो पसन्द किया ही। उस हालत 
में भी सरकार का कानून बन समता है। इसलिए, इधर, हमारी कोशिश तो यद्दी 
रहेगी कि सारेकेसारे लोग इस विचार को पसन्द करें, ताकि सरकार के लिए. 
सिर्फ उसका नोट लेना, उस पर मुहर ठोकना, इतना ही काम बाकी रह जाय । 
जैमे हम एक अध्याय पूरा-कापूण लिख डालते है और जहाँ लिखना समात 
होता है वढ्दों आखिर में 'समाप्तम! लिख देते है, वैसे ही जनता एक बम को 
कर डालती है, तो वहाँ 'समात्म? लिखने का काम सरकार का होता है। लेकिन 
लोक-शक्ति से भ्रध्याय लिखने का काम पूरा न हो, अध्याय अ्रधूरा ही रद बाय 
ओर उस पर भी सरवार 'समाप्तम! लिख ठे, तो केवल वह लिखने से श्रध्याय 
पूरा नहीं होता, पूरा लिख डालने से अध्याय पूरा होता है। जैसे बाल-विधाई नहीं 
शेना चाहिए। इसका अध्याय हम लिख रहे थे, तो सरकार ने बीच में लिख 
डाला कि 'समाप्तम' | पसतु वह समाप्त न्ीं हुआ ओऔर श्राज भी बाल-विवाई 
जारी है। कि 
सरकार का भी एक काम द्ोता है। अन्तिम अवस्था में सरवार को कई 
जम नहीं होता, पर श्राज की हालत में होता है। लेडिन आज भी जनता पह्री 
आगे जायगी श्रोर जनता के पीछे-पीछे जाने का काम सरकार वा होगा। इस 
तरह सुशासन भी रहेगा ओर इम शासन-मुक्ति वी तरफ भी आगे बढ़ेंगे । दम 
शामन-सुक्ति पी कोशिश करते हैं, तो क्म-से-कम मुशातन तो हों ही जाप्गा। 
करोड़ दपया प्रात करने वी थाशा रखते हैं, तो लाख रुपया हो ही जाता है। 
युब्॒कों का आह्यान 
इस तरद ऐसा मह्ान्‌ उद्देश्य सामने स्खरर, भृठान के जरिये घनता में 
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जाकर जन-क्रान्ति करने का मौका हमें मिला है। अतः हमें अत्यन्त उत्साह आना 
दिए । बाबा दृद्धास्था से भी चार साल घूम चुका और उसका उत्साह कस * 
नहीं हुआ । लोग पूछते है कि श्राप कब तक धूमेगे ! वात्रा कहता है कि रामचन्द्रजी 
को तो चौदद साल घृमना पड़ा था, बाझ्म तो अमी चार साल ही “घम्ता है। 
समचन्द्र को राचश-बघ के लिए अगर चोदह साल लगे, तो इस काम के लिए 
इतना समय लग रहा है, इसकी हमे कोई फिक्र नहीं । परन्तु दस काम के पीछे 
जो महान्‌ तचज्ञान है, वह इतना उज्ख्बल, इतना व्यापक ओर दतनो परिपूर्ण है 
कि हर जबान को देसमे उत्साह आना चाहिए। ओर छाखतों जवानों को इस 
काम में कृद पड़ना चाहिए। विचार को ठीक से समझकर तखज्ञानपूर्वक 
जवान लोग इसमे कूद पड़ेंग, तो हम विश्वास के साथ कह सकते हैं कि दो साल 
के अल्र यह मसला इल हो मछता है। 
दिगापहंडी 
१४-५- ०७५ 


शआज्ञ का भक्ति-मार्ग । २७१ 


यहाँ चेतन्य-सम्पदाय का एक सठ है। उस मठ के एक सेवक हमसे मिलने 
आये थे । वे भूद्ान-यत्र में कुछ कम करना चाहते हैं, पहले से कुछ करते भी है । 
भूद्दान के बारे में बहुत सद्दानुभूति से बात करते हुए. उन्होंने एक विशेष चात 
बतायी कि चैतन्य महाप्रभु का जिस तरह वा दैनिक व्यवहार था ओर उनझा जो 
आदेश था, ठीक उसके अनुसार भूटान का काये चल रहा है | मैंने यह दावा तो 
किया दी था कि में उन महापुरुषों के नक्शेकदम पर चल रहा हूँ ओर उसीसे मुझे 
भृदान-यश की प्रेरणा मिली दे | किन्तु खुशी की बात है कि उन्हींमें से एक माई 
इस दावे को कबूल कर रहे हैं| हम जानते हैं कि हम जो भाई भूदाम के काम 
में पड़े हैं, उनका आचरण उतना उत्तम कोटि का नहीं है, जितना मक्ति-मार्म 
के लिए होना चादिए॥ फिर मो हम मक्तिमा्ग पर चलने वी कोशिश 
कर रहे है। हे 
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प्राचीन और अर्वाचीन भक्ति-मा्स 


एक जमाना था, जब कि सारा समाज आज जितना व्यवहार मैं व्यस्त नहीं 
, था । जमोन काफ़ी थी और लोक-संख्या कम। उस जमाने में लोगों का 
' ढाँचा दूसरे ही प्रकार का था | शाज से एक हजार साल पहले हिन्दुश्तान की जनः 
संख्या ग्राज से दशमांश रही होगी । और लोग आज जितनी तंगी महसूस करते 
हैं, उतनी उस समय न करते होंगे। इसलिए उस हालत में मक्ति-मार्ग का जो 
आरम्भ हुआ, बह एकान्त ध्यान-साधना से हुआ । उससे मन पर अंकुश रखने 
के लिए मदद मिलती ओर चित्त को शुद्धि हो जाती थी। समान के सामने एक 
अच्छा आदर्श उपस्थित हो जाता था | इस तरह समाज पर श्रपना भार न डालते 
हुए जो लोग मूर्ति की उपासना करते थे, चिन्तन-परायण होते थे, उन निर्मल 
पुरुषों से समाज को प्रेरणा मिलती थी । 
लेकिन आज की द्वालत दूसरी है । आज हम लोगों को केवल नैतिक उपदेश 
देते रहें, तो उसते काम न होगा। आज तो हमें लोगों की मुश्किलें, दुश्वारियाँ 
दूर करनी होंगी, तमी उनमें सद्विचार स्थिर होंगे । जिस वक्त आतपास आग 
लगी हो, उस वक्त हम मूर्ति का भ्यान करने बैठें, तो वह भक्ति-मार्ग का लक्षण 
मे होगा | उत्त समय तो हाथ मैं बालटो लेकर आग बुभाने के लिए दौड़ पड़ना 
ही भक्ति-मार्ग का लक्षण है। जब्र समाज में चारों श्रोर दुःख का कललोल चलता 
हो, हम लोगों की आपत्तियों ग्रयक्ष देखते हों, मूखे लोगों को भूख के कारण कुछ 
न सूभता हो श्रौर इसीलिए वे गलत काम करते हो, तो वैसी स्थिति में वोई शान्त 
बैठकर ध्यान करना चाहे, तो भो उसे वह न सूफ्रेगा । 


सच्चा भक्त कौन ? 
इसीलिए वुलसीदासजी ने जझाँ मक्ति का वर्णन किया है, वहाँ उसके लक्षणों 
मे एक लक्षण यह भी बताया है कि गरीगों को मदद पहुँचायी जाय | उन्होंने 
कहा है ; “शम, दम, दया, दीन-पालन ”--जो भक्त होता है, वह चित्त में शांति 
, रखता है, दक्धियों का दमन करता है, तभी वह सेवा के लिए लायक बनता है। 
पर वह अम्ताकरण में दया रखकर दोनों का पालन करता है॥। मक्त के थे 
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क्षण बताकर तुलसीदासजी ने पूछा कि अरे माई, तूने नर-देद धारण की है। 
फिर साधारण जानवर्षे की तरह तूने भी खाना-पीना, भोग करना आदि किया, 
तो नर-देह प्राप्त कर क्या किया £ अगर तूने शम, दम, दया, दीन-पालन न किया, 
तो नरन्‍्तनु घारण कर क्या किया ! शम और दम, ये तो व्यक्तिगत साधन हैं। 
अपने चित्त को हर हालत में शान्त रखना चाहिए, । इन्द्रियों पर काबू रहना 
चाहिए | उसके बिना मनुष्य जन-सेवा के लायक हो नहीं बन सकेता ! इस तरह 
अपने को जन-सेवा के योग्य बनाकर मनुष्य दया और दौन-पालन का कार्यक्रम 
डाथ मे लेगा, तो वह भक्त बनेगा । 
दीनों का पालन नहीं, दीनता मिटाना लक्ष्य 

भक्ति-मार्ग के जरिये हम सिर्फ दीनों का पालन ही नहीं करना चाहते--सिर्फी 
मौके पर उन पर थोड़ी दया नहीं करना चाहते, बल्कि उनकी दीनता मिटाना 
चादते हैं । जब्र हम किसीको काश्त करने के लिए भूमि दिलाते हैं, और उसके 
साथ बीज, बल श्रादि चीजें भी दिलाते हैं, तो हम उस मनुष्य की दीमता मिटा 
जेते हैं। वही दान उत्तम दान क्ट्टा जायगा, जितमे एक बार देने पर बार-बार देना 
न पड़े । सर्वोत्तम दान का यही लक्षण है और वह भूमि-दान में दीख पड़ता है । 

गाँव का मन्दिर : किंडर गार्डन स्कूठ 

बहुत दफा यद् पाया जाता है कि हिन्दुस्तान का भक्ति-मार्ग सेत्रापरायण नहीं 
है। आज तक वह मूर्ति श्रीर ध्यान-परायण रहा । लेकिन अत्र जमाना आया है कि 
भक्ति-मार्ग को अपना मुख्य स्वरूप सेबा-परायणता ही बनाना होगा | एक जमाना 
था, जब कि ऐसी योजना की गयी थी कि गाँव में कोई मध्यवर्ती मन्दिर हो और 
उसकी सेवा इस तरह चले कि गाँव के सामने सेवा का आदर्श उपस्थित हो । वह 
तो एक 'किंडर गार्डन! का स्कूल खोला गया या। जैसे मन्दिर में सुबह भगवान्‌ 
के जागने का समय हुआ, तो चौधड़ा बजता था और गाँववालों से कहा जाता था 
कि भगवानो, जागी | क्या पत्थर का भगवान्‌ सोता है या जागता है ! लेकिन 
समुब॒द सब लोगों वो जगाने के लिए, यद एक नाटक किया जाता था | फिए दोषदर 
को भगवान्‌ को प्रप्ताद चढ़ाने वा समय आता, तो आरतो होती; तब्र सारे गाँववाले 
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हो आकर दर्शन करते और फिर घर जाकर मोजन करते थे। इस तरह गाँव 
के लोगों के भोजन का एक निश्चित समय होता था । फिर शाम को भगवान्‌ 
की आरती का समय होतः, तो गाववाले अपना सारा काम बन्द कर मन्दिर में जाते 
थे और शरारती के समय सारे भाई-भाई इक्ट्ा होते । फ़िर रात में भगवान्‌ के 
सोने का समय होता, तो उन्हे सुलाने के लिए गीत गाये जाते | सारे लोग 
उसमे सम्मिलित होते और भगवान्‌ का नाम लेकर घर जाकर सोते। सारांश, 
सोने का भो एक निश्चित समय होता था। इस तरह सारे गाँव वी जो दिनचर्या 
होनी चाहिए, उसका नियमन मन्दिर की दिनचर्या से होता था | इस प्रकार मन्दिर 
के जरिये लोगों को शिक्षा मिलती थी । 


आज सेवा ही भक्ति 


५ लेकिम शआ्राज तो यह होता है कि मन्दिर में भगवान्‌ के नेवेय का ममय हो 
जाने पर भी जिसके घर में खाने वी चीज ही न हो, वह भगवान्‌ को क्या सम- 
एंण करेगा ? जम्र देश के लोग भूसे, नंगे और रोग से पीड़ित हो, उस हालत में 
उनवी सेवा में लग जाना ही मक्तिमार्ग का सर्वोत्तम कार्यक्रम है। म॒के खुशी 
हो रही है कि वैष्णव-सम्प्रदाय के एक सेवक ने यह महसूस किया कि भूदान यज 
के काम के जरिये भक्ति मार्ग का ठीक तरह से प्रसार हे रहा है। दम लोगों को 
बार-बार यही समभाते हैं कि हमारे ग्रामपास जितने प्राणी है, वे सब हमारे स्वामी 
हैं श्रौर हम उनकी सेवा के लिए. जनमे है। यह स्वामी-मेबक-माव भक्तिःमार्ग वी ' 
आत्मा है। जहाँ हम भूत-मात्र को हरिश्वरूप देखते हैं, उन्हें स्वामी समभते हैँ 
और अरने को सेवक, वहाँ हमारी हरणक कृति भक्ति-मार्ग की घन जाती है | इस- 
लिए मभर्छ्ो वो बहुत नम्न होना चादिएण। उनमे परस्पर श्रत्यन्त प्रेम होना चादिए 
ओर यद मंदसूत होमा चाहिए कि हम भगवान्‌ को सेझ में लगे दे। इसलिए मन 
में किसी भौ प्रकार के राग द्वेष को स्थान न देना चादिए । लोग इमारे जीवन 
की यसीटी भरत के जीवन से करेंगे। वे देखेंगे कि यद जो भूदान में लगे कार्य 
छत <, उम्सेने के अनुणाई अपना जीवन आए ददय घनापा है. या नहीं £ 


ग्रामदान--अहिसा का अणुब्यम २११ 
इस्नलिए, हमें तनिक भी सन्हदेद्द नहीं है कि अगर हम अपने जीवन मैं'जाग्रति रखें, 
तो भूद्ान का काम अग्नि के जैसा फैलेगा । 


पुडामारी 
$घ-जनेजय 


आमदान--अहिंसा का अणुयम ४ श८ ३ 


आज आपने जो काम किया, उससे भगवान्‌ अत्यन्त सतुप्य है। भगवान्‌ का 
आपको श्राशीर्वाद प्राप्त है! इसी तरह आपकी धर्म प्रेरणा और भावना बढ़े और 
आपका कल्याण हो | लोग कहते दे कि यह तो कलियुग है। किन्तु हमने 'भाग- 
वत? में पढ़ा कि कलियुग तो बडा श्रच्छा युग होता है। उसमे सबके हृदय मैं प्रेम 
होता है। कलियुग कितना श्रच्छा है, इसका दर्शन तो आज इस गाँव में हुआ |' ' 
यहाँ श्राप सब लोगों ने बड़ा ही प्रेम का काम किया। ऐसा काम देखकर भी, « 
जिनकी ईश्वर पर श्रद्धा न कठेगी, वे परम अभागे होगे। ग्रभी आपने मुना कि इस 
गाँव का काम देखकर दूसरे गाँववालों ने भी कद दिया है कि हम अपने गाँव का 
स्वस्थ दान देते हैं। मेने तो भूदान का कम शुरू क्रिया, तो अपने बल से नहीं 
शुरू क्रिया। केवठ ईश्वर की आजा समभकर ही शुरू क्या। मैंने विश्वास 
रखा कि हिन्दुस्तान के प्रेमी भक्त-जन इस यश को सकल बनायेंगे और ,सरारी 
जमीन भगवान्‌ की सम्रमकर प्रेम से रहेगे | 

अभूवपूर्व घटना 

ऐसी घटना दुनिया के इतिहास में एक अद्भुत घटना गिनो जायगी, जब 
कि हिन्दुस्तान के लोगों ने पूरे-के-पूरे देहात दान में दे दिये। ऐसी बात कभी 
किसीने सुनी नहीं थी। इसमे किसी भी प्रकर का दबाव नहीं है ओर न हो भी 
सकता है। ऐसे काम दबाव से नहीं बनते । यह पहला दी गांव है, जहाँ मेरे हाथ 
से कुल जमीन का बैंटवारा हुआ है | अभी तक इस तरह पूरे-के-पूरे गाँव सौ-सवा 
सौ मिल गये हैं। पहला गाँव मिला था उत्तर प्रदेश में ॥ उसका नाम है 'मेंग- 
रैठ', जो श्राज हिन्दुस्तान मे मशहूर हो गया है। अभी तक मैने वह गाँव नहीं 


! 
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देखा । मै वहाँ से एक मील पर से गुजरा था। गाँववालों ने रास्ते में मेश स्थागत 
किया । गॉंव का पूरा दान दें दिया और सुझे यह खुशखबर सुनायी | उसके बाद 
आपके इस उड़ीसा प्रदेश में 'मानपुर' में जाने का मुझे अवसर मिला | वहाँ मो 
गोंव की कुल जमीन दान में मिली है। किन्तु वहाँ की जमीन का बंटवारा मेरे 
दाथों नहीं हुआ, पहले ही हो चुका था। इसलिए यह पहला ही गाँव है, जहाँ 
सर्वस्व-दान हुआ है श्र अपने हाथों जमीन बॉटने का सौमाग्य मुझे मिला | 
ईश्वर का साक्षात्‌ द्शन 

हमारे देश के एक बड़े नेता राजाजी ने कहा है कि 'भूदान-यज्ञ ईश्वर पर 
श्रद्धा बढ़ानेवाला यज्ञ है ।” आज तो हम इस गाँव में ईश्वर को साद्षात्‌ देख रहे 
हैं । श्राप लोगों ने कितना प्रेम बताया है। हम समभते हैं कि मगवान्‌ ने श्रापको 
यह प्रेम इसलिए. दिया कि श्रापका कल्याण हो। भगवान्‌ जिसका कल्याण 
घाइता है, उसे सद्बासना देता है। वही सद्वासना देता है, वही अच्छे काम कराता 
है श्रौर वही कल्याण फल करता है। हम महीं समभते कि यह काम आपने किया 
ओर हमने कराया है। यद्द काम तो ईश्वर ने किया है और इंश्वर ने द्वी कराया 
है। ऐसा काम कानून से, डरने या धमकाने से नहीं हो सकता । यह काम तो 
केवल श्रद्धा, प्रेम और सममभाने से ही हो सकता है। 


गाँववालों का कतंव्य 

श्रत्न आप लोग गाँव में एक परिवार जैसे रहेंगे। कोई भूठ न बोलेगा, पोई 
एक-नूसरे के साथ भाड़ा न करेगा, सब साफ-मुधरे रहेंगे, कोई आ्रालस महीं फरेंगे, 
ध्यसनी नहीं बनेंगे, एकदूसरे को मदद देंगे और सब्र मिलकर भगवान्‌ का नाम 
लेंगे । थ्राप लोगों ने हमारी माँग पर इतना काम किया है, तो हमारी जिम्मेबारी 
पदुत चढ़ जाती दे। इस समभते है कि आपस हम पर उपसार हुआ है । श्राप लोग 
भी श्रपनी जिम्मेगरी समझ लोजियें। श्रापत्तों जितनी मदद हो सकती है, उतनी 
मदद करने वी जिम्मेयारी दम लोगों की होती है। इस आप लोगों यो परावलग्यी 
नहीं बनाना चादते | चाहते ईं कि श्रापग्र बस बढ़े ओर शापके बल से ही श्राप 
थ्रागे बढ़ें | लेक्नि सत्र वरद या सलाइनमशबिरा देना और जो कुछ टसंमय हे, 
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थोड़ी मदद भी दिलाना हम लोगों का कनच्य हो जाता है । मैं तो चाहता हूँ कि ऐसे 
गाॉव-के-गोव, थाने-के-थाने पूरे मिल जायें, तो उनमें हम ग्रामराज्य, रामराज्य की 
योजना बना सकते हैं। जमीन के बेंटवारे के बाद गाँवों में उद्योग बढ़ाने होंगे, आपतो 
कपास भ्ोनी होगी, सूत कातना, बुनना और अपना कपड़ा खुद बनाना होगा | 
अपने गाँव का ऋगड़ा कमी भी गाँव के बाहर नहीं जाना चाहिए। उसके मिना 
गाँव में खराज्य नहीं हो सकता | 


आमदान से दुनिया की ह॒वा शुद्ध हो जाती है 


मैं समभता हूँ कि ऐसे गाँवों ने जो काम किया है, उससे सारी दुनिया में 
शान्ति की स्थापना हो सकती है। मेने तो पुरी के सर्वोदय-सम्मेलन में कहा था 
और ब्रद्यापुर की अखिल भारतीय कांग्रेस-कमेटी की मौटिंग में दुदराया भी था कि 
भूदान-यक्ञ में जो दान देता है, यह विश्व-शान्ति के लिए बोट देता है, विश्व- 
शान्ति स्थापन करने में मददगार होता है। पश्चिम की विद्या पढ़े लोग बहत 
अन्धे हो गये हैं। वे ऐटम की शक्ति देखते हैं, एक परमाणु में कितनी शक्ति 
है, ऐसा कहते हैं। लेकिन उससे भी ज्यादा शक्ति आम-दान मैं है। हम समभते 
हैं कि जो पराक्रम ऐट्म और हाइड्रोजन से हिंसा के क्षेत्र में होता है, वहीं आम- 
दान से अहिंसा के चेत्र में होता है। ऐल्म श्र हाइड्रोजन को दिसा-शक्ति का 
सबसे बड़ा पराक्रम माना जाता है, उसी तरद ग्राम-शक्ति से सर्वस्व-दान अद्विता- 
शक्ति का सबसे बड़ा पराक्रम मामा जायगा। वैज्ञानिक कहते हैं कि जब ऐड्म 
श्रोर हाइड्रोजन फूटता है, तब्र सारी दुनिया की हवा ब्रिगड़ जाती है। हम 
समझते हैं कि जब्र ऐसा एक आम-दान मिलता है, तो सारी दुनिया की हवा शुद्ध 
दो जाती है। 

आखिर में हम भगवान्‌ से प्रार्यना करते हैं कि वह आप आगेग्य दे, चुष्टि 
दे, पुष्टि दे । आप अपने वाल-बच्चो के साथ उसझ नाम लेते रहें | आप लोगों 
ने बहुत ही पवित्र कार्य किया है। आपको मेरे मक्ति-माव पे प्रशाम ! 
अकिली 
बहन जज 
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आज हमने इस गांव की कहानी मुनी । यह गाँव बड़ी आफत से बचा है, 
अबाल में यद खतम द्वी होने जा रहा था। हमारे देश की हालत ऐसी है कि 
'पाँच लाख इेद्वातों में क्या क्‍या घटनाएँ होती हैं, इसका झन्दाजा शहरवालों को 
नहीं हो सकता | शहर में एक छोटी-सी घटना हो जाती है, तो बह फोरन अखबार 
मे श्राती है, लेकिन इधर गाँव-फे-्गॉब सतम होते जाते है, फिर भी अखबार में 
स्वतर नहीं आती । किन्तु हमे यह जानकर बड़ी खुशी हुई कि इस गाँव के संकट 
के समय हमारे कुछ कार्यकर्ता यहाँ दौड़े आये शरीर उन्होंने कुछ मदद की, 
जिससे गाँव बच गया । विशेष गौरव की बात तो यह है कि यहाँ 'वस्तूरत्रा ट्रस्ट! 
का शिक्षण पायी हुई बहनें काम करतो हैं। वे दिम्मत के साथ अकेली रदती 
और गॉँव-गाँव घमकर गोँववालों क्रो हिम्मत देती हैं। इम आशा करते हैं कि 
ऐसे गाँव ते हमे पूरे-के-पूरे मिल जाने चाहिए.। जिस गाँव ने संकट का श्रतुमव 
किया हो, उसे मालूम होता है कि मिलजुलकर फाम करने से क्‍या लाम होता 
है। परमेश्वर ने संकट भेजकर गाँववालों को यद् सबक सियाया कि ठुम लोग गांव 
वा एक परिवार बनाकर रहो । इस जिले में हमे कासी गाँव सर्वस्य-दान में मिले हैं 
अप उनमे कुल जमोन गाँव की बनेगी । काशत करने के लिए परिवार यो थोड़ी* 
थोरी जमीन दी जायगी, पर मालकरियत किसीडी भो नहीं रदेगी । मिस जिसीके 
खेन मैं मदद वी जरूरत हो, सप लोग दौड़े जायेंगे । श्रागे जाइर अगर गँव- 
वाले चाईे, तो सारे गाँव का एक रेस मी बना सकते है। समग्र आम दान देने 
से क्या क्या लाम होते है, बट समभयने दी जरूसत दे । द्गर लोगों को इन ला्मों 
वा जान हों जाय, तो हमारा विश्वास दे कि हिल्दुस्तान में एक मी ऐसा 
योव न रदेगा, जो अपनी पूरी जमीन दान में नदेगा। 
हि पदछा ल्ञाभ शआर्थिक आजादी 
जमाने वी सार्लोॉक्यत कमद्याउ॑र सारे गोंव वी जर्मीन एक यरने से पहला 


हैं «  ग्राय-दान के लाभ २१५ 


च्लाम यह होगा कि गाँव की दोलत, बढ़ाने में बड़ी सहूलियत होगी । किस खेत मे 
क्या बोना चाहिए और कितना शेना चाहिए, दस बात पर सारे गाँववाले सो्चेंगे 
और सत्र मिलकर आयोजन करेंगे | गाँव की फसल का कितना हिस्सा बेचना ' 
है, इसका भी विचार गाँव की समिति करेगी । गाँव में खेती के मुधार के लिए 
क्या-क्या करना चाहिए, बढ भी सोचा जायगा । किसी खास मौके पर गाँव के 
लिए, बाहर से या सरकार से मदद हासिल करनी हो, तो ऐसे गाँवों में मदद हासिल 
करने में सुविधा होगी | लोग व्यक्तिगत कर्ज न लेगे। इस तरह जो सत्र लाभ 
झैंगे, उन पर तो एक अंध लिखा जा समता है। थोड़े मे हम इतना हो कहेंगे 
कि समग्र आम-दान से अपना इइलोंक का जीवन सुखी बनाने में मदद होगी। 
आजकल की मापा में बोलना है, तो हम कहेंगे कि इससे आर्थिक श्राजादी 
आम होगी । 
जीवन के आनन्द का स्वाद बढ़ेगा 

गाँव का परिवार बनाने से दूसरा लाभ यह होगा कि उस गाँव में परस्पर 
अम बढ़ेगा श्रीर जोवन में आनन्द आ्रायेगा | जब्र हम किठीका सुख-दुःख समझकर 
उसमे हिस्सा बेंगाते है, तो ढुःग्य कम हो जाता है और मुख बढ़ता है। मुख और 
दुःख, दोनों में हिस्सा लेने से गाव में आनन्द बढ़ेगा, जैसे आज परिवार में आनन्द 
हासिल होता है। आनन्द अनेक के सहकार से होता है । जहाँ हर मनुष्य अपने 
को भूल ज्ञाता है, वहीं आनन्द निर्माण होता है। दस लड़के एक साथ खेलते हैं, 
'तो उसमें आनन्द थ्राता है। अगर उतसे कहा जाय कि तुम व्यायाम के लिए सेलते 
हो, तो सब अलग-अलग दोड़ो, इस तरद दोड़ने से उन्हें जरायाम तो होगा, 
पर आनन्द नहीं मिलेगा । इसी तरद कोई अकेला नाचता है, तो आनन्द नहीं 
आता, पर सत्र मिल-झुलकर नाचते है, तो आनन्द आता है। इस थक्कार गोंव का 
छक परिवार बनाने से जीवन का आनन्द खंच और स्वाद बढ़ेंगा। इसे हम 
सांस्कृतिक लाभ! कह सकते है । 

छोगों का नेतिऋ स्वर उठेगा ! 

गाँव का एक परिवार बनाने से बहुत बड़ा लाभ तो यह होगा कि लोगों का 

नेतिक स्तर ऊपर उठेगा, झगड़े, गाली-गलौज, चोरी आदि सब्र कम होंगे | 
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श्राप जानते है कि घर के अन्दर चोरी नहीं होतो | लड़के ने कोई चीज खा ली, 
ते उसे “चोरी नहीं कद्या जाता है| माँ लड़के से इतना द्वी कहती है कि तू मुभे+ 
'पूछुकर फिर खाता, तो अच्छा होता | इस तरद्द जहाँ गाँव का एक घर बन जाता 
है, वहाँ चोरों मिट जाती है । उससे नोति बढ़ती है। आज दुनिया में नीति का 
स्तर इतना गिरा हुथ्रा है कि लोगों ने अपने आर्धिक खार्थ के लिए अलग-अलग. 
धर बना रखे हैं। परतों हमने एक मिखारो की गठरो खोलकर देखी, तो उसमे 
दो आने और एक साबुन का ठुकड़ा था, लेकिन उसने पक्की गाँठ बॉधकर 
रा था। इस तरद लोग अपने दो-चार आने, दो सौ या दो हजार रुपये हों» 
पकरी गाँठ बाँधकर रखते हैं। फ़िर छीना-कपटी और चोरियों चलती है, लूटने 
और ठगने के तरोके हँद़े जाते हैं। डॉक्टर मो किसो बीमार को देखने के लिए. 
जाता है, तो कददता है कि पहले अपनी गठरी खोलो | इस तरह लोगों ने अपना 
एक संकुचित हृदय बनाया, छोद्य घर बनाथा। इसलिए दुनिया में झगड़े चल 
रहे ६ । लेकिन जहाँ जमीन और सम्पत्ति वी मालक्रियत मिट जाती है, वहाँ 
मनुष्य बी नीति जरूर मुघरेगी | इस नैतिक लाभ को हम सबसे श्रेष्ठ लाभ पट 
सकते हैं। अगर दुनिया को यद् लाभ हो, तो दुनिया नाच उठेगी। आज वो 
दुनिया परेशान दै। परस्पर खाय्यों वी जो टक्सरें चलती हैं, उनसे दुनिया हुःखी 
है और परिणामखरूंप हिंसा खूब बढ़ गयी है| इसलिए अगर दम गाव वी जमीन 
ओर सम्पत्ति गांव वी बना देते हैं, तो सारी दुनिया यो नेतिक उच्चान का राला 
मिल जाता है । 


सदज़ ही आसक्ति से मुक्ति 


और एक बड़ा लाम बढ होया, जिसे चादे डुनिया के लोग समझे या ने 
समर, लेकिन दिन्दुस्तान के और खासकर देद़्ात के लोग समम जायेंगे। जव 
इम कहते ६ कि यह मेंस घर है, सेग सेत टै--दस तरद प्रेश-सेशरा चलता है 
तो मतुप्प आसक्क बन जाता हैं, कैदी बनता है। लेकिन जप मतुष्प में और 
मेरा, यह सय छोड़ देगा और बटेगा कि यद सय इमारा है, मेग कुछ नहीं के तो 
यई जल्‍दी मुक्त हो झापगा। श्राज रद लोगों हा सतर दैंधा हुद् है, करके 


आम-दान के लाभ २१७ 


मेरा-मेरा छूब्वा नहीं है। इसके छूटने के लिए संतों ने कई उपाय बताये हैं, 
फिर भी लोग मुक्ति न्ीं पाते | 

अक्सर कहा जाता है कि घर-द्वार सत्र कुछ छोड़ चलोगे, तो यह में और 
मेरा छूटेगा | लेकिन ऐसी बात नहीं है । इस त्तरद भाग जाने से मनुष्य वो मुक्ति 
नहीं मिन्न सकती । मुक्ति की युक्ति तो यद है कि हम अपना घर छोटा न समर । 
सारा गाँव हमारा घर है और मारा जो छोटा घर हम मानते है, वह भी संम्रका 
है, ऐसा समझे । मैं किसीका नहीं और कोट मेंस नहीं, ऐसी चार्ते करने से 
मनुष्य मुक्त नहीं होता | मनुष्य तो मुक्त तब होता है, चर वह समभत्ता है कि में 
सबझ हूँ. और सत्र मेरे है। अभी तक हिंदुस्तान में झिन्दोंने मुक्ति के ,लिए 
बोशिश की, उन्होंने ऐसी ही कोशिश की कि मेग कुछ भी नहीं है। इसीलिए 
सब्र छोड़कर जाना पड़ता था। लेकिन इससे बल्दी मुक्ति नहीं मिलती । मनुष्य 
सब्र छोड़कर जाता है, तो श्राखिर एक लेंगोटी पहनता ही है। तो, उसकी सारी 
आसक्ति उस लेंगोदी मै रद जाती है। इसलिए हमारे पास जो कुछ है, वह सारा * 
गाँव का है; मैं मी याँव का हूँ. और गाँव मेरा हैं--ऐसी भावना जब्र बनती है| 
तब मनुष्य आसानों से मुक्त होता है। यह एक बहुत ब्रड्ढा लाभ है। 


सुण्दीढमिणी ( कोरापुट ) 
उ-६-/५० 





श्ड 


नहीं तोवाबा को फांसी दें दीजिये... ४३०१ 


- हिन्दुस्तान के इतिहास की ओर हम देखते हैं, तो मालूम होता है कि स्वराज्य- 
प्राप्ति के बाद हमारा यट कतंत्य हो जाता है कि अपने समाज को एकरस बनायें 
ओर सरे कृत्रिम भेदों को मिय दें। छूत-अद्ूत-भेर, ऊँच-नीच-मेद, गरीती: 
अमीरी,'अपड़ और पढा-लिखा आदि मारे भेद मिदने होंगे | हम अबढ को 
पढह़ाकर बद-भेद मिद्य समते हैं, ओमानों की सम्पत्ति गरीओों में घोटकर गरीत्ी- 
अमीरी का भेद मिट सकते हैं और ब्राह्मण की निर्मलता अछूत को देकर 
छूत-अश्यूत का भेद मिद्य सकते ह। जिसके पाध जो चीज है। बह आसपास 
के लोगों में शॉय्मी होगी । 


« * :. शिक्षित रोज एक घंटा विद्यादान दें 


आज हिन्दुस्तान मे १५-२० फीसदी पढ़े-लिखे लोग हैँ और बाकों के मारे 
आपद दे । सरकार के सामने सयको पढ़ाने की समस्या ही सड़ी है। उसके लिए 
जो योजनाएँ वरमती ८, उनमें करोड़ों और श्र रुपयों वी बात चलती है। 
लेफिम अगर हम एक सादी-सी योजना चलायें, तो सारा हिन्दुस्तान शिक्षित 
हो मजता है। दर गाँव में जो पोई पढ़ा-लिखा हो, बद दर सेज अपना एफ पट 
गाँव के खाद शोगों को पढ़ाने के लिए दे। एक मनुष्य तीन मधने में १० 
मनुष्यों वा पढ़ना: मिन्या सकता है । इस तरद अगर सारे शिक्षित लोग 
विद्या दान देंगे, तो तीन साल के अन्दर साग ममाज शिक्षित बने जादगा 
अश्रौर उसके लिए दीदी का भो पर्चा नर श्रायेगा । लेक्नि श्राजरल तो दि 
बेचना शुरू हुआ ३। जितनी टिंग्र्यों ज्यादा हो, उतना ही ज्यादा दाम मंगां 
ता है। यद्नों तक शेता दे कि शाहियों में भी लड़के वी पढ़ाई देखकर दरे 
गशगा जाता है। इससा मालत दे हि बसी के समान ये लोग झपने लदरों वो 
जद ऐ पपवे हैं. ५ 'युसण दुण चन्‍्त है, थे: थे; एआप घपप कम फीट टान, की. 











नहीं तो बाबा को फॉसी दे दीडिये २१६ 


परीक्षा पास किया हुआ वबलढ है, तो उसका पोंच हजार रुपया “दाम ! किन 
हमारे ऋषियों की यह कल्पना नहीं थी। वे जितने जानी होते थे, उतने ही अपरि 
अही भी थे। अरिंचनों वह्यय:--्राह्मण को संग्रह नहीं करना चाहिए । 
बह समाज को विद्या देता जायगा और समाज उसे खिलाता जायगा ! हम चाहते 
हैं के हमारे शिक्षित लोग यह प्रण करें कि देश के लिए हमे एक घण्टे का 
विद्यादान देना है । है 

मान लीजिये, हम हिन्दुस्‍्तान में दाँत बिसने के कारखाने खोलेंगे, तो एक 
मनुष्य के दाँत घ्रिसने के लिए. एक मजदूर को दस मिनट का समय देना पड़ेगा । 
इसका मतलब हुआ कि एक मजदूर आठ घरटे मे ७० मनुष्यों के ढॉत घिस 
देगा | इस हिसात्र से द्िन्दुस्तान के १५ कंगेड़ लोगों के दॉत घिसने, के लिए. 
क्तिनी फेक्थरियों खोलनी पड़ेंगी ? कितने करोड़ो का खर्चा आयेगा, आप ही 
हिसाग लगाइये । लेकिन दाँत घिसने के बारे में हमने औद्योगीकरण ( डएडस्ट्रिय- 
लाइजेशन ) नहीं किया | हर मनुप्य प्रतिदिन सुबह अपने दोव घिम लेता है, 
तो सारे देश का दोत घिसने का काम दस मिनट में खतम हो जाता है। इसी 
तरह हमने अनुभव किया है कि मनुष्य हर गेज आधा घंटा सूत कातता है, तो 
अपने लिए. सालभर का काड़ा बना लेता है। लेकिन इन दिनों इस तरद की 
ओजनाएँ नहीं बनती, बड़े-बड़े कारखाने खोलने की ही योजनाएँ बनती है, जिनसे 
लोग परावलम्बी बन जाते है। हमने टेखा है कि जिलकुल जंगलों लोग भी आज 
कपड़े के मामले में परावलम्प्री चत गये हैं । 


सहकार का सुख 
हर मलुष्य देश के लिए ग्राध घण्टे का श्रमद्नान दे, तो हर गाँव “के, खेत 
श्रच्छे बन जायेंगे | गांव के सभी लोग एकन्‍दूमरे के खेत में जाकर फाम कर दुँगे। 
लेकिन आज इस काम में बाधा इसलिए आती है कि मनुप्प सोचताहै कि मैं 
दूसरे के सेत मे जाकर काम क्यों करू ? इसीलिए हमने -कहा है कि गाँव की 


सारी जमीन सबकी है, ऐसा समभना चाहिए। एक दिन- हमने शाम को सभा 
मैं भूमि का बंट्वाय किया, तो सत्र लोग निकल पढ़े . ओर नजदीक के खेत मैं 


रु 
रु 


( 


२० रे आूदान गगा 


जाकर उसे साफ़ करने का काम करने लगे) सेत मे जितने ककर फ्रथर थे, सारे 
“उठारर मेड बनायी और आध घण्टे म सारा सेत सुन्दर थन गया। पद में पता 
टठगाने पर मालूम हुआ कि वह एक विधवां का खेत था, मिसक्री मदद करने 

वाला कोई नहीं था। उस काम में हमे कु भी तकरीफ नहीं हुई, यल्कि थोड़ा 

सा ध्यायाम हो गया और उस विधया को सहायता मिला । इस तरह अगर गाँव 
के सत्र छोग समझें कि गाँव की कुल जमीन सब्रकी है, तो हर कोई हर किसीके 
सेत में ज्यफर घराम कर ठगा | लेकिम आज टालत यन है कि हर क्मिन रात को 
जागृता है, इसलिए कि पडोसी का ैल उसकी फसल नखा जाय। श्रढ्ोरी 

पड़ोसी एक दूसरे से डरते है ओर दोनों रात को जागते है । श्रगर सारे गाय वी 
सेती एक द्वो जाती है, तो इस तरह हर कमान को रातभर लागना न पड़ेगा । 


जमीन + साथ वेल का भी दान 


यहाँ दान थी परम्परा चले, तो हमारा टेश मुस्ती हो सकता है, एक्रस उन 
सकता है। जप प्रेम के साथ सुप्त यढ़ता है, वो वह सुप्र कल्याणकारी होता हे । 

लोग पूछते है कि बाग दान क्यों मोंगता दे, सरकार से कामून क्यों नहीं वां 
लेवा ? इम पहते हे कि सरवार का काम सरकार करेगी और याया का वाम बाग 
करेगा। गाया था फाम सखार नर्तो कर सकती । सरकार जमीन छीस सकती के 
पर प्रेम पैदा नहीं कर सकती । बात्रा जमीन माँगता है, तो टनेवालों और लेनेयारतों 
मे प्रेम पैश होता ह। सस्कार जमीनें छीनती है, तो जमीनयालों से यह नहीं प६ 
मझ्ती झि श्रौर पैसा भी दीजिये उह्ने सरक'र दो ही उन लोगों को मुआवज! देवा 
यड़ता है। लेकिन यात्रा लोगों से कहता है कि जमीन दी है, तो श्रयर यैल दीजिये, 
भी दोजिये, शो लोग दे हें ) हम कहते हैं कि झापने तिसीगो श्रपनी लड़वी दी शरीर 
घर श्रादमी गरीय हे, तो आप उसके और भी मतट देते ई ने! तो इसी तर“ 
नृमि हीय को और मदद दनी चादए। विद्धर के पूर्णियाँ लिले से बैद्रगाथ बाद ने 
हम लिगय दे कि वे एक गोय में जपीम वा बेंटयाय करने गये के, तो अ्ूमिद्ीओं 
यो भूमि हने के याद उद्दोनि सभीसे कदम कि 'आपने जमीन तो दी, पर उसके राधे 
पल मो चाहिए, ।! सुस्त हाताओं मे विलनी उैल जोड़ियों सी जरूरा थी। उतनी 


श्र्र भूदान-गंगा, 


दान अहण न करेंगे! आखिर उसने अपनो पली की सम्मति ली, वर हमने 
उसका दान ग्रदण किया । तो, क्या आप सममते दे कि वह मनुष्य हमें ठगेगा। 
अगर वह ठगना चाहता, तो दान ही क्यों देता ! बाय ने जबरदस्ती तो मरी वी 
थी और न अखबार में उसका नाम प्रकट किया था । उसे दान देने से कोई मान- 
सम्मान नहीं मिलनेवाला था । इसलिए जो ढान देता है,- बह पूरा सोच-विचार 
* कर देता है | ही बट. 
है लड़के श्रमदान दे ,, « '. * 
हम चाहते दें कि छोटे लड़के भी देश के लिए कुछ करें। दर सेज श्राधा 
धंद् चूत कात सकते हैं और वह खत देश के लिए भूदान-उमिति के पास 
अ्र्पण कर सजते हैं। अगर उन्होंने रोम १६० तार काते, तो उनरी तरफ से 
समाज वो यतिदिन एक पैसे के द्िताव से महीने में आठ आने का दान 
मिलेगा । इन लड़कों के पास श्रम-शक्ति है, इसलिए, ये बडे श्रीमान्‌ हँ । ये देश 
को श्रमदीन दे सऊते हैं। भगवान्‌ ने इसे दो हाथ दिये हैं, तो उनमे पचाों 
कम बन सके दे। इन दो द्वार्थो से हम बरीमारों पी सेत्रा कर सकते हैं। किसी 
उूतमैवाले को बचा सकते £ और दोसों हाथ जोड़कर भगवान्‌ ढी भक्ति वी जा 
, सस्ती है। भगवान ने दरएक वो खाने के लिए. एक छोटान्सा मुँह दिया 
काम करने के लिए दो लगे हाथ और दग अंगुलियोँ दी हैं। येदों में बदा दे हि 
भागपान में मतुष्य प्रो दस यत दिये हैं) लेउिन इन दिनों शिक्षित लोग दस 
अंगुलियों से काम नहीं करते, बल्कि तीन ही श्रंगुलियों से काम बर देर पैश 
कमाना चाहते है। 
इस तरह हरणक के पास जमीग, साम्पनि, विद्या, भ्रम-शक्ति श्रादि जो दर्थ 
है, उसया एक द्विस्ता समाज के लिए देना चाहिए। छात्रा की याद माँग कार 
कबूल यौजिये शरीर फिर देगिये दि दिलदुलान सुप्तो शेता दे या नहीं | पिर भा 
अगर देश मुख न हुआ, हो बाता को पॉसो ८ दौिये ! 
कोपापुद 
र६-ए-०थ५ 


>> 
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आज सुप्रद्त जब हम यहाँ पहुँचे, तो हमारे स्वागत के लिए आये हुए लोगों 
से हमने कद्दा था कि शाम की समा में सवको जरूर आना चाहिए। बारिश बरसे, 
तो भी छाता न लाना चाहिए और मौंगने की तैयारी करके थाना चाटिए। हमें 
बारिश की मार सहन करनी चाहिए। इतना द्वी नहीं, उसमे खूब आनन्द भी 
महसूस होना चाहिए । आखिर जो वारिश, ठंद, धूप आर हवा से डरेगा, वह खेत 
में काम कैसे करेगा १ अत्र हम सबको अपनी मातृ-भूमि की सेवा के लिए तैयार 
हो जाना चाहिए। समझना चाहिए. कि बारिश, हवा, श्रासमान, सारे हमारे देवता 
और दोस्त हैं) और भूमि तो देवता तथा दोस्त है ही, माता भी है। इसलिए, 
सबसे कुदरत में काम करने के लिए तैयार हो जाना चाद्विए, | 

शिक्षा में यह नाजुकपन ! 

रिर लड़की को तालीम भी इसी तरह देनी चाहिए | आज तालीम देनेवाला 
कुर्ती पर बैठता है और लेनेत्ञाला ब्रेंच पर । पुस्तक के जरिये पाठ पढ़ाय्य जाता है। 
इप्त तरह की तालीम पानेवाला कोई भी काम करने के लिए नालाबऊ बन जाता 
है। आज सारे लड़के रसोई करना नहीं जानते। वे समझते है कि यह तो हीन 
काम है, झ्लियों। का काम है, हमाण काम नहीं है। हमारा काम खाने का है, 
इसलिए हम उच्च हैं। किन्तु इम ऐसी तालीम देना चाहते हैं, जिसमें लड़कों वो 
रसोई का भो ज्ञान दासिल होगा। इन दिनों स्कूलों फो गर्मी के दिनों में लुट्टियाँ 
होती ई, क्योंकि वे गर्मी सहन नहीं कर सकते । इस तग्ह जो गर्मी और बारिश 
सहन नहीं कर सकते, वे खेत में कैसे काम करेंगे ? 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण का आदश 

जैसे भगवान्‌ कृष्ण को क्षम करते-करते .दालीम मिली थी, वेसे ही हमारे 
लड़कों को मिलनी चाहिए | भगवान्‌ कृष्ण गाय चराते थे, दघ डुद्ते थे, घर 
लीपते थे, मेइनत-मजूरी करते थे, गुद के घर छाकर लकड़ी चीरने का काम करते 
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थे, अर्जुन के घोड़ी की सेवा करते थे और उसका सारध्य भी करते थे । राजमूब- 
यज्ञ के समय उन्होंने युधिष्ठटिर महाराज से काम माँगा, तो युधिप्ठिर ने कहा कि 
आपके लिए हमारे पाम काम नहीं है। लेकिन भगवान्‌ ने कहा कि में वरेकार नहीं 
रहना चाहता | युधघिप्रिर ने कश कि आप ही अरना काम हूँढ़ लोजिये | भगवान्‌ 
ने कह्दा कि मैंने अपना काम हूँढ़ लिया, जूठी पत्तलें उठाने का ओर गोबर लीपने 
का काम मैं कछँगा। में उस काम के लायऊ हूँ | मेने त्रचपन से यह काम किया 
है और उस काम में मैं एम० ए- हूँ ! इस तरद उन्होंने ज़ी पत्तलें उठाने का 
काम किया, जिसका वर्सन शुस्देव ने 'मागवतः में श्रोर व्याप्त भगवान्‌ ने मिद्दः 
भारत में किया है। और जब मौका थराया, तो कृष्ण भगयान्‌ ने अर्जुन को 
अद्या-विद्या का उपदेश भो दिया । 


आज का भोगश्वयपरायण शिक्षण 

हमारे देश के लड़के ऐसे दोने चादिए कि इधर तो ब्रह्म-विद्या का गायन 
करें और उधर भाड़, लगायें, गोत्र लीपें, खेत में मेहनत करें। शा वी 
तालीम ऐसी है कि उसमें न तो व्रह्म-विद्या का पता है; न उद्योग का। ब्रद्म-विग्रा 
न होने का परिणाम यह हो रद है कि हम सत्र विपय-मोग-पययण और इद्धियों 
के गुलाम हो गये हैं। जो परढ़ार्नलखा होता है, बह आरामतलब् द्वो जाता है। 
उसके मन में सतत भोग और ऐए्वर्य की लालसा बनी रहती है। वालीम में 
उद्योग न होने के कारण हाथ भी बेकार चन छाते हैं । दस तरह थ्ात्म-्तान के 
अमाव में बुद्धि बेकार ओर उद्योग के अभाव में हाथ बेकार हो जाते ह। फिर 
ये शिक्षित लोग दस डँगलियों से काम फरने के चाय हाथ मैं लेखनी लेकर तीन 
डुँगलियों से ही फाम करते है। अगर इस तरह की विद्या स्त़ों हांसिल होगी। 
दो देश क्या खायेगा ! 

बह्मविद्या और उद्योग 

इसलिए आज की तालीम बइलनी होगी। हमें अपनी तालीम में अद्य- 
विद्या और उद्योग, दोनो बातें शामिल करनी होंगो ) अद्य-विद्या से आत्मा को 
प्रश्चानु हो जायगी | शरीर, मन और इद्धियों पर काबू रेगा। सासे दुनिया 
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के प्रति प्रेम पैदा होगा, ख-पर का भेद मिट जायगा। यह छोटा-सा घर मेरा है 
चर खेत मेरा है, इस तरह की सब्र बातें मिट जायेंगी | जिसे शक्य-विद्या हासिल 
हुई द्वो, बह 'मेग-मेग नहीं क्ट्रेया । वह कदेगा कि यह घर, यह जमीन, यह 
सम्पत्ति 'सब्की' दै। लेकिन बिन्हें श्रम विद्या मिलती है, वे कहते दूँ कि यह सब 
मेरा! है। 

इमारो वालोम में दर लड़का येनों हाथी से काम करेगा और खावलसी 
चनेगा | हर लड़म उत्तम रसोई करेगा । सत्र लड़के खेत में मेटनत करेंगे । 
आज तो देश में इतना आलस कैला हुआ है कि सारे उद्योग खतम हो रहे हैं। 
आज हमें अच्छे उद्योग करनेवाले लोग चाहिए, अच्छे बढ़ई चाहिए, बुनकर 
चाहिए, इंजीनियर चाहिए, लोहार चाहिए, चमार चा दवए, सिपादी और छेना- 
पति घाहिए। हमे ऐसे व्यापारी चाहिए, जो व्यापार करके लोगों को रक्षा करें, 
फिसीको ठगे नहीं | वोई घन्धा ऊँचा या कोई नीचा न दोगा। कोई भी यह 
नहीं कह्ेगा कि फलाना काम मैं नहीं कर सकता, क्योंकि वह दीन काम है। 


निर्भयता की आवश्यकता 


० 8 हे हैँ >> 
आज दुनियामर लड़ाई के लिए शखम््रात्य बढ़ाये जा रहे हैं। हर देश में 
बंदूक, हवाई जहाज, ऐट्म बम और हाइड्रोजन बम बनाये जा रहे हैं । अगर यही 
सिलसिला चला, तो सारी दुनिया का खातमा हो जायगा। इसके आगे जो लड़ाई 
होगी, उसमें मानव-समाज जिन्दा न रहेगा। अगर हम ऐसी हिंसा का मुकातला 
करना चाहते हैं, तो हमे निर्मव्र बनना होगा । माता; पिता और युद अपने 
लड़कों औ्रौर शिध्यों को डगयें या धमकायें नहीं । उन्हें प्रेम से बात समझारये | अगर 
चे अपने बच्चों को मार-पीटकर अच्छी बातें सिखाना चाहेंगे, तो लड़के डरपोक 
चनेंगे । फिर तो आगे चलकर कोई भो धमजकर उनसे काम करवा लेगा। 
आजकल गाँव के लोग पुलिस से मोः टरते है। लेकिन हम माँववालों छो 
नममभाना चाहते हैं. कि आय स्पराज्य आ गया है। ये बड़े-बड़े मन्‍्नो आपके नोऊकेर 
ह। आपने पाँच साल के लिए इन्हें नौकरी पर रखा है| पाँच साल बाढ ये 
फ़िर से आपके पास बोट मॉगने आयेंगे । आप मालिक हैं, इसलिए आपको उनसे. 
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न डरना चाहिए | अवश्य ही नौकरी दौ इज्जत करना ओर उनसे प्यार मी 
करना चाहिए। फिर यद्द पुलिस तो उनके नौकर है । याने आपके मौकरों के. 
नौकर ! उनसे तो हरगिज न डरना चाहिए, | 
पहले तो पति भी पत्नी से कहत्ता था कि मैं तेरा देव हूँ और तू मेरी दासी। , 

पर अब यह नहीं चलेगा | अच पति पत्नी का देव बनेगा, तो पत्नी उसकी देवी । पक 
पतिब्रता रहेगी, तो पति पत्नोब्रती | श्रव तक जो एक्तरपा धर्म चला, वह अब नहीं 
चडेगा। जिस टेश में डराना-धमकाना चलता है, वहों लोग दब्बू बन जाते है | 
अगर रूसवाले या अमेरिकावाले हमें धमकायेंगे, तो हम कहेंगे कि आप हमें क्यों 
धमका रहें हो । हम तो अपनी खेती करके रोटी हासिल करते है, हम कोई गुन- 
हगार नहीं। हम तो हरि के दास हैं| हरि के दास किसीके सामने सिर नहीं 
भुझाते | इन दिनों जो सिर भुकाकर प्रणाम करने की बात चलती है, वह भी 
मुझे अच्छी नहीं लगती । आज आप वाद्य के सामने सिर कुकते हैं, कल विसी 
डण्डेवाले के सामने भुकायेंगे | इसलिए, तिर तो परमेश्वर के ही सामने भुवाना 
चाहिए | और सबको नम्नता से, दोनों हाथों से प्रणाम करना चाहिए, । 


नये समाज और नये राष्ट्र की चुनियाद भूदान 


हम इस तरह का नया समाज ओर नवा राष्ट्र बनाना है, उसमें सब व्येग 
दोनों हाथों से काम करेंगे। कोई ऊँच नहीं और कोई नीच नहीं होगा। बोर 
मालिक नहीं और कोई मजदूर महीं होगा | सब्र भाई-माई बनकर रहेगे। सत्के 
दिलों मे प्रेम होगा, सिर में बुद्धि और प्राण में श्रद्धा-भक्ति होगी । कोई किसीसे 
डरेंगे नदीं और न वोई फसीको डरायेंगे ही। सब्र आत्मा वो पहचानते 
होंगे, देह दी फिक्र नहीं करेंगे, इन्द्रियों पर काबू रखेंगे और विपयों के गुलाम नहीं 
बनेंगे । इस तरद का देश हमें बनाना है। आज हमे बह मौका मिला है| इस 
तरह का सर्वोद्य-समाज हम बनायेंगे और उसऊी बुनियाद भूठान-यज्ञ होगी ! 

हमें भूदान-यज् में डराकर या धमक्रर अमीन नहीं माँगनी है, बल्कि प्रेम 
से विचार समझना है। अगर आपसे कोई धमकाकर जमीन माँगेगा, तो इर्रगल 
मत दीजिये | विचार और प्रेम मे इतनो ताकत है किजो प्रेम से विचार सम- 





ल्‍्क 
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भागरेगा, वद दुनिया को जीत लेगा । बाबा को अब तक ३८ लाख एकड्ट जमीन . 

मिन्नी है, तो क्या बाद के द्वाथ में तलवार है या सत्ता है ? बाबा तो प्रेम से विचार 
शोर लो हि 

सममभाता है ओर लोग उसकी बातें मानते है। हि 


हर हु 
विचार भगवान्‌ और प्रेम भक्त 


प्रेम से बढ़कर दुनिया में कोई ताकत नहीं । जहाँ प्रेम और विचार, दोनों एक 
हो जाते हैं, वहाँ योगेश्वर कृष्ण और पार्थ घनुधर एक होते है, इसलिए, विजय प्रात 
होती दी है | जहाँ मक्त और भगवान्‌ , दोनों एक हुए, वो उसे कौन जीत सकता 
है ! विचार हमाय भगवान्‌ है। जहाँ प्रम और विचार एक हो जाते हैं, वहाँ 
ज्वालामुखी जैसी ताकत ऐैढा होंती है। भूदान-पत् में जो ताकत है, बह प्रेम 
ओर विचार की ताकत है। आप गॉव-गाँव जाकर प्रेम से यद्ू विचार सममा 
दीजिये कि गाँव में कोई भूमि-दीन न रदेगा। मालिक भगवान्‌ होगा और हम 
सारे सेवक । सब्र एक-दूसरे को मदद करेंगे ! 
नौरं गघुर 
पनछ- जज 
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भूदानन्‍्यज्ञ का आरम्म सवा चार साल पहले तेलंगाना मे हुआ था। वहाँ 
एक विशेष परिस्थिति थी श्रोर उसमें जो करना उचित था, उस दृष्टि से काम का 
आरम्म हुआ । वहाँ जमीन के मालिक और मजदूरों में द्वेपभाव, विरस्‍्क्ार आदि 
भावनाएँ थीं, जिन्हे हयना जरूरी था। उसी दृष्टि से वहाँ जो आरम्म हुमा, 
उसका सारे देश पर काफ़ी असर हुआ। दठेश को एक विशेष विचार वा भान 
हुआ | भूदान-आन्दोलन की वह प्रथम सूमिता थी। 

उसके बाद दूसरी भूमिका शुरू हुई, जब वह चीज सारे ट्न्दुस्तान में फैली | 
तेलंगाना में तो एक विशेष परिस्थिति में काम हुआ; वढ़ काम सारे देश में द्दो 
सकता है या नहीं, यह देखना था | इमारे दिल्ली के प्रयास में जो काम हुआ, 


श्य्८ भूदास-गंया 

उससे भूदान-यज्ञ की दूसरी भूमिदा सिद्ध हुई ओर सारे देश का ध्याव इस काम 
की तरफ खिंच गया | उससे चारों ओर व्यापक प्रचार हुआ। 

उसके बाद कार्यकर्ताओं के मन में विश्वास पैदा होना जरूरी था। उसझी 
ओर हमारा ध्यान गया । इसलिए: उत्तर प्रदेश से पॉंच लाख एकड़ भूमि प्रात 
करने का एक छोय-सा सकलप श्रोर सारे भारत के लिए. पचौस लाख एकड़ भूमि 
प्राप्त करने का संकत्य किया गया । दोनों सकह्य पूरे दो गये और कार्यकर्ताओं में 
आत्मनिष्ठा पैदा हुई | तब इस आन्दोलन की तीसरी भूमिका समाप्त हुई । 
उसके बाद बिद्वार में यह प्रयत्न हुआ कि वहाँ कुल जमीम का छुठा हिस्सा 

प्राप्त हो और सब भूमिद्वीनों को भूमि मिले) बिहार में काफ़ी काम हुआ और एक 
राह खुल गयी | एक ही प्रदेश में लाखों एकड़ जमीन प्राप्त हो सबती है शरौर 
लाखों लोग दान देते हैं, यद्द दृश्य विद्वार में देखने को मिला | वहाँ जो जमीन 
मिलो, उसका हम उतना महत्त्व नहीं मानते हैं, जितना इस बात फा मानते हैं कि 
बहाँ करीब तीन लाख लोगों मे दाम दिया । दाताओं की संख्या का.महर्व श्रधिक 
है। उससे लोगों के मन में श्रद्धा उसन्‍्न हुई कि यह चीज फैल सकती है। 
लाखों लोगों ने बड़ी भ्रद्मा से दान दिया, इसका मैं साह्ली हूँ । यह ठीक है कि 
समुद्र में जब्र पानी आता है, तो कुछ मैला भी आता है। इतने सारे दान में 
कई दान ऐसे होंगे, जिन्हें सात्त्त दान न कह जा सकेगा। फिर भी उसमे 
सास्विक दान वा अ्रश भी काफी पड़ा है। आखिर यह सममभना चाहिए कि दुनिया 
में सत्व गुण का जितना अंश है, उससे ज्यादा अंश भूदान-यज्ञ में कैसे दीखेगा। 
लेकिम हम मानते है कि वहाँ जो काम हुआ, उससे सात्तिक भावना जाग गयी। 
छुल जमीन के छूटे हिस्से वी जो माँग थी, वह अभी पूरी नहीं हुई है। लेकित 
यह्ढों के कार्यकर्ता सोये नहीं है, काफ़ी काम में लगे हैं। हमारे जिद्वार छोड़ने के 
घाद उनकी कसौटी थी। वे उस कसौटी पर खरे उतरेंगे, ऐसा मेरा विश्वास है। 
अमी वहाँ ड्मीन का बेंटवारा हो रह है। उसके बाद और जमीन मिलेगी और 
धातावस्ण बदल जायगा। भूमि का मसला कैसे इल हो सकता है, इसवी राह 
खुल ही जायगी। वहाँ कार्यकर्ता जत्र कमी सोचने बेठते हैं, तो सब भूमिद्दीनों को 
भूमि देने की दृष्टि से द्वी सोचते हैं, यद कोई छोटी धात नहीं | यद्यपि व्ों का 
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काम अभी तक पूरा नहीं हुआ है, लेकिन पूरा होने की सूरत दीखने लगी है। 
और जैसा मैने कहा था, वशँ का वातावरण बदल गया है और कुल प्रींव मैं 
ऐसी हवा पैदा हुई है कि उसका लाभ सरवार कानून बनाने मे ले सकती है | 
भूदान-यज्ञ को चोथी भूमिका यहाँ समात हुई । 
वर उड़ीसा में आंदोलन की पांचवीं भूमिका का श्रारम हुआ है। यहाँ जो 
काम हो रहा है, उसमे क्रांति का दर्शन है। गाँव-के गाव एक परिवार के समान 
बन जायेंगे ! उसे क्‍या नाम ठेना चाहिए, इस बारे में अर्थशात्नर्शों मे विवाद हो 
सकता है। लेकिन में सीधी-सी ब्रात कहता हूँ कि “गाँव का परिवार! बनाना 
चाहिए | हिन्दुस्तान मैं परिवार-मावना काफी अच्छी शोर मजबूत है। उसीका 
विकास कर उसे ग्राम का रूप देना है। उसके बाद 'ग्रामराज्यः वी स्थापना का 
जो साग कार्यक्रम है, उसवी नींव बन जायगी । फिर आगे मकान बनाना होगा । 
इसीलिए, मैने कट्मा है कि यहाँ जो भूमिका तैयार हो रही है, वह भूदान-यज की 
आग्बिरी भूमिका है । 
अभी तो काय का आरंभ ही 
इसके बाद काम खतम हो जायया, ऐसी व्रात नहीं है | वल्कि उसके बद काम 
का आरभ होगा । हम जो चीज करनी है, उसके लिए. इतना सारा मसाला तैयार 
झिय्रे बगैर काम नहीं हो सकता था। हमने लोगों को थोड़ी राहत पहुँचाने का 
काम नहीं सोचा था, यद्यपि हमारे काम से राहत मिल ही जाती है। हमारा 
मकसद था, अ्रहिंतक जनशक्ति निर्माण करना। गाँव का एक परिवार बने बगैर 
अर्द्विंसक जनशक्ति निर्माण नहीं होती। इसीलिए. दम वर्षों से सोचते थे कि 
इसके लिए क्या साधन मिल सकता है। इसका आरम कैसे किया जाय । हमारे 
करीत्र तीस साल आमों पी सेवा में बीते हैं और उससे आम के सत्र पहलुओं का 
जितना चिंतन द्वों सकता था, हमने किया है । हमारा आत्म-शक्ति पर पहले मे 
-ही विश्यास था और थ्राज भी है। लेकिन उस समय हमारे हाथ में ख़राज्य 
नहीं आया था, इसलिए हम सोचते थे कि खराज्य आने के बाद हो कुछ 
काम बन सकेगा। अत्र खराज्य भी प्राप्त हो गया है। इसलिए हमारे सिर 
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पर जो जबरदस्त बोझ पड़ा था, वह हट गया और जन-शक्ति निर्माण करने 
दी संदूलियत ही गयी है 


ग्राम-दान से काम में गहराई 


भूदान-यद्ध में एक के बाद एक पाँच सीढ़ियाँ चढ़ने का जो मौका मिला, 
उसकी बुनियाद है, हमारा तीस साल का ग्राम-सेवा का काम | इसीलिए, जब हमने 
देखा कि इस जिले में यह बात बन सकठी है, तंत्र हमने अपना यहाँ का निवास 
ओर बढाया । हमने सारे हिंदुस्तान से छुठे हिस्से की याने पॉच करोड़ एकड़ की 
जो भांग की है, उससे देश मे एक बड़ा काम बनेगा । कितु यहाँ समग्र ग्रामदान 
से जो काम हो रहा है, वह न होता, तो पॉच करोड़ एकड़ जमीन मिल जाने के बाद 
भी हमे जनशक्ति निर्माण करने के लिए. कोई ओर साधन हुंढना पड़ता। 
इमारी पॉच करोड़ एकड़ की मॉग झ्ाज भी कायम है और चाहते है फि सारे 
हिंहुस्तान के सब लोग इसे जल्द-से-जल्द पूरा कर दे | इससे जो काम्र बनेगा) वह 
व्यापक होगा । लेकिन आमदान से जो काम द्वोता है, वह गद्य कांम होता है। 
व्यापक कार्य भो चलना चाहिए. और उसे हमने इन चार सालों में जितनी चालनां 
दे सकते थे, दी है। खुशी की बात है कि मिन्‍न-भिन सस्थाएँ, इस बारे में सोच 
रही है। अब परमेश्वर की कपा से इस गहरे कम को भी चालना देने का काम 
हो रहा है। हमारा विश्वास है कि कोरापुट से सारे हिंदुस्तान फो राह मिलेगी । 


मूमिकाओं का नामकरण 


ली भूमिका केयछ ध्थानिक दुःख-निवारण की थी। उसे हमने अशांति" 
शमन! माम दिया । दूसरी भूमिका व्यापक सद्भावना जगाने की थी ओर सारे 
देश का ध्यान इस ओर आक्ृष्ट करने की थी । इसलिए उसे हमने ध्यानाकपंण 
नाम दिया । तीसरी भूमिका कार्यकर्ताओं में आत्म-विश्वास पैदा करने की थी | 
उसयो हममे 'निशा-निर्माण/ माम दिया। चौथी भूमिका एक प्रदेश में छठे 
हिस्से भूमि वी माँग किस तरह पूरी हो सकती है, यह देखने की थी | उसे इमने 
व्यापक भूमि-दान” नाम दिया है। और पाँचवाँ भूमिका आम का एक परिवार 
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अनाने की है। उसके बाद ग्रामरज्य और रामराज्य आरम्म हो जायगा। 
इसे हमने 'मूमि-क्रांति! नाम दिया है । रे 


स्वराब्य प्राप्ति से अधिक त्याग जरूरी 


. अब इस पाचर्वी भूमिका का शआ्रारम्भ हुआ है, तो कार्यकर्ताओं को कोई 
' शिकायत का मौत्रा न रदेगा कि उनके लिए कार्यक्रम की कमी है । जिसके दिल 
में काम का उत्साह है, लगन है, उसे श्रत्र परिपूर्ण काम मिल जायगा श्रौर मरने 
की भो फुरसत न रहेंगो । इसीलिए गुजरात के रविशकर महाराज ने, जोकि * 
सत्तर साल के बूढ़े हैं, कद्ा है कि 'श्रतर मुझे सौ साल जीने की आशा निर्माण 
हुई है।' इसीलिए दम चाहते हू कि यहाँ के कार्यकर्ता अपने में एक स्वतन्तर धर्म- ' 
प्रवर्तन का निध्वाभाव निर्माण करें । वे समझ लें कि अपनी अत्र तक की जो 
शक्ति और योग्यता थी, उससे काम न चलेगा । जत्र लोग अपना सर्वस्व देने के 
लिए तैय्रार हुए है, तो कर्यकर्ताओं को मी अपने त्याग और प्रेम की मात्रा 
चढ़ानी होगी'। उसमे जान और भक्ति की कपोटी छोगी। कार्यकर्ताओं को सोचना 
घाहिए कि श्रत्र हमे अपना सर्वस्व गम के लिए देना होगा। स्वराज्य-प्रा्ति में 
जितना स्यांग किया गया, उससे इस आन्दोलन मे ज्यादा त्याग करना होगा । 
ग्रामीण कार्यकर्ताओं में असीम कार्य-शक्ति 
मैं मानता हूँ कि इस काम के लिए. सवे-नये कार्यकर्ता निर्माण होंगे और 
वे ज्यादातर देद्वत के कर्यसर्ता होंगे । पहले के आन्दोलनों में कार्यकर्ता ज्यादातर 
मच्म श्रेणी के और शहर के होते थे । वे लोग भी इस आन्दोलन में जरूर 
रहेंगे। किन्तु इसमें ज्यादातर लोग देह्वात के होंगे । जत्र देह्वात-देहत में कार्यरत 
निर्माण होंगे, तो प्रामनर्माण का कर्य बड़ा ही सुन्दर होगा। क्‍योंकि उनमें 
जो त्याम-शक्ति है, उसझी कोई सीमा दह्वी नर्दीं हे ॥ हम ऊरर के वर्ग के लोग 
ख-खूब राय करते हैं, तो भी मारे जीवन में भोग रहता ही है। लेकिन उन 
लोगों को त्याग की आदत ही है। इसलिए उनमें जब ग्रामसेया की भावना 
निर्माण द्ोगी, तब्र भगवान्‌ ऋष्ण के युग के जैत्ा काम होगा। हमें पूर्ण विश्वास 
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है कि ग्रामदान के बाद जब ग्रामननमोण का काम शुरू होगा, तब गाँव-गाँव में 
गोकुल और बृन्दावन देखने को मिलेगा । 


डमरीपदर 
३०-७० ५५ 


व्यक्तिगत स्वामित्व-चिसर्जन ही सच्चा स्वार्थ : ३३: 


सर्वोदय का विचार समग्र विचार है ओर भूदानन्यज्ञ उसकी घुनियाद है । 
सर्वोदिय में सबरी बराबरी होती है, सब रुमान होते हैं, सब भाई-माई बनते कै 
कोई ऊँच नहीं, वोई नीच नहीं। जैसे वैप्णवों में सब अपने वो ' भक्त थ्रोर 
सबमे दीन समभते हैं, वैसे ही सर्वोदय का भक्त अपने को सबसे हीम श्र सब्ररो 
अपने से श्रेष्ठ समभता है | सवोदय का अर्थ है; “सब्र लोग सुखी रहें, पीछे में 
मुखी बनूँगा । सबसे खाना मिले, पीछे मुझे मिले।” सर्वोदय की मूर्ति, सद्रोंदिय णी 
मिसाल तो घर वी माता है। कुछ लोग बहते दें कि सर्वेद्रय कौ,तालीम के लिए 
शिविर खोलने चाहिए, कॉलेजों में उसरी वालीम देनी चाहिए। में कद्ता हूँ कि 
यह तो सत्र जरूर होना चाहिए | लेकिन सदोदय की तालीम दी एक विशाल 
योजना हो चुवी है। रवोंड्य वी ठालीम विनोत्रा नहीं देता, हर माता घरनधर 
में अपने बच्चों पो देती है। दर माता बर्च्चो को दूध फे साथ सबईदिय 
पिलाती है। माता घर के सपर लोगों को खिलासर खातों है--यद जो उसरी 
बृत्ति है, बद सर्वेद्य को ही बृसि हे। इस तरह गर्वोदिय की मिसाल, सर्वेदिये 
या गुर जय हर पर में मौजूद है, तो इसमे ऐसी कोई ढटिन चोज मरी, झिगे 
समभता मुश्किल होगा । 


घर का न्याय गाँव में छागू करो 


एक भाई ने लिएा था कि हट दाता सम्तो पम्मार्थी बनागा चाहता दे 
मनुप्य में परमार्थ वी भावना थोड़ी दोतीहं छोर स्वार्थ की भावना ज्यादा 
यद शत बाग नहीं समझता ए मं बढ़ता हूं कि झलुप्प दे लिए. यद टिहदुल 


व्यक्तिगत स्वामित्-व्रिसर्जन हो सच्चा स्वार्थ र्श्दे 


गलत विचार है। मनुष्य का स्वार्थ ही दस चीज में है कि बद समाज के 
लिए अपना सत्र कुछ त्याग करे। मनुष्य दूसरों के लिए जितना त्याग करता 
है, उतना ही उसका स्वार्थ सधता है। माता को घर में जो आनन्द उपलब्ध होता 
है, वह कौन-से स्वोर्थीं और लोभी मलुप्य वो उपलब्ध होता है ! माताओं ने पृष्धिवे 
कि आप पहले खुद खा्येंगी और पीछे खिलायेगी, तो आपको कितना आनन्द 
* मिलेगा ! श्रगर माताएँ बच्चों से कद्दे कि तुम्द्ारा साय आधार मेरे पर है, इसलिए, 
मेरा शरीर मजबूत रहना चाहिए. में पहले दूध पीऊँगी, पीछे तुम पीओो--अगर 
माताएँ आधुनिक अर्थशात्रञों के शिप्वत्व मे ऐसा स्वार्थ सीखें--तो उन्हें क्या 
सुख मिलेगा ! इस तरह जब हर घर में परमार्थ की मिसाल मौजूद हैं और 
हर घर में यह अनुभव आता है कि जो त्याग करता है, उसे आनन्द प्राप्त होता 
है, तो बाबा इससे अधिक कुछ नहीं कहना चाहता । बढ़ इतना ही कहता है कि 
आनन्द की जो विद्या, आनन्द थी जो युक्ति ठ॒म्दे घर मैं हासिल हुई है, उसका 
प्रयोग गाँव में कगे । घर में तुप्र अपने परिवार के लिए चिन्ता करते हो श्रोर 
श्रपने खुद के लिए नहीं करते | तो, जो न्‍्याव घर में छागू करते हो, वही गाँव वो 
लागू करो, तो त॒ग्द्दारा आनन्द बहुत बढ़ेगा । 
यह बात समभना इतमा श्रासान है कि ब्रिलकुल अपढ़ लोग भी समझ 

गये हैं और कोरापुट के तीन सौ पचास गाँवों के लोगों ने कुल गाँव की जमीन 
का दान दिया है । मेरा दावा है कि में समाज को सच्चे स्वार्थ की तालीम दे रहा 
हूँ। हिन्दुस्तान के हर मनुष्य का स्वार्थ इसीमें है कि बह व्यक्तिगत मालकियत 
का विसर्जन करे । 


जीवित समाज का छत्षण 


इसी तरद जिस समाज के लोग सतत दूरुरो की चिन्ता किया करते हैं, ब्ह्ी 

जिन्दा समाज है। जैसे हाथ के पा आया हुआ लड्डू हाथ फौरन मुँद्र के पास 

पहुँचा देता है, वैसे ही जिस समाज के लोग अपने पास आयी सम्पत्ति दुसरे के 

पास पहुँचा देते हैं, वह समाज जिंदा समाज है और जिस समाज के लोग जमीन 

आर संपत्ति को पबड़े रखते हैं, वह मुर्दा समाज है| एक बार एक लड्वा मेरे पास 
श्ष 
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आया। उसके कान में दद था; इसलिए बह रो रह्य था । मैया जरा बिनोदी 
स्त्रमाव है, इसलिए मैंने उससे पूद्ठा कि “अरे, कान में दर्द है, तो आँखें क्यों 
रो रही है ! लेकिन कान का दुःख ओँखे के पास पहुँचता है, यह जीवित शरीर 
पा लक्षण है। अगर क्िसीके काम में खेटी ठोडो और उसकी आँखों से ऑन 
निम्लें, तो समकना चाहिए कि वह मय हुआ मनुष्य है। उसी तरह जिस गाव 
में अड्भोगीगड्डोसियों छा दुःख एक-दूसरे के पास नहीं पहुँचता, उत गाँव वा 
समजमुर्दैदै। . 
प्रेम और विचार की ताकत 

यह बात इननी स्थामाबिक है. कि हर खोई सम्रभता है । “कुछ बड़े-बड़े लोग 
बाय्रा ये मिलने के लिए डरते दै। एक बार एक बड़े जमीदार से 'फिंसीने कद 
जि ब्रात्रा अपने गाँव में आया है, तो उससे मिलने के लिए चलिये । उन्होंने कहा 
कि बाबा के लिए हमारे मन में बड़ा आदर है, हमने उनके अन्ध पढ़े हैं । लेविग 
श्रभी उनहे मिलने की इच्छा नहीं है। जब उनमे कारण पूद्ठा गया, तो उन्दोंनि 
फह्य कि थ्रगर मिलने जायेंगे, तो वद जमोन माँगेगा और देनी पढ़ेमी। इस पर 
प्रश्नर्ता ने प्रूष्ठा कि जमीन क्यों देनो पड़ेगी! श्राप नहीं देना चाहते हैं, तो 
मत दोजियें । सिर बाबा को बात मुन लीजिये । बात्रा के पास कोई तामत नहीं 
है, वह तो केवल प्रेम से माँगता है। तो वे जमींदार भाई बोले कि यही तो बड़ी 
तारा है। बह प्रेम से मांगता है. और उसतो बात सद्दी हे, इर्खालए हम उे 
यह नहीं सजी । जय मेरे पास यह बात आ पहुँची, तो मेने कद्ठा कि उसकी 
पर्मान मुझे मिल ही चुफी । बह हमारी बात कयूल कर चुके दें, इससे ज्यादा इस 
कुद नहीं चाटते। श्रगर छहुस्तान के सर लोग बाया वी बात हृदय से क्‍्दूल 
बाते है, तो बाय एक एकट्ट जमीन भी नहीं चाइता । फिर मुझे जरूख ही क्या 
१ में जमीन लेने और झॉटने के घन्पे में पूँ | जिस विचार ने बाबा वो 
मुमाण है, ब रिचार श्रापके टदय में शायेगा, तो बच्चों आपबी भी सुमायेगा । 

निमित्तमात्र बनो 

भूदन-पद् में सैकड़ों पारन कदनियों बनी है। यद साथ यही दिया रहा रै 

रि विरपि कौ शक्ति यु कम करना याद्गी है। इगें तो ठस गिश्य शक्ति के 
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निर्मित्तमात्र बनना है। भगवान्‌ ने ज्रीता में अर्जुन से कह है : “ मबेते निहताः 
पू्वभेव निमित्तमात्र भव सब्यसाचिन्‌”--अरे, ये तो सब पहले ही मर चुके हैं, 
लेकिन अर्जुन, तू निमित्तमात्र बन । इसी तरह में आपसे कहता हूँ कि हिन्दुस्तान में 
भूमि की मालकियत मर चुकी है । अब जो सामने आकर दान देंगे, वे उदार सामित 
होंगे, वे विश्व-शक्ति के हाथ में औजार बनेंगे, क्ल्याणवारी श्र बनेंगे, ये मंगवान्‌ 
के हाथ में मुदर्शन-चक्र के समान चमकेंगे। नहीं तो ये सारे राजनैतिक पक्तुवाले मेरे" 
पीछे क्यों आते ! क्या आ्राप समभत्ते हैं कि इन्हें वाब्रा से चार आने मिले हैं ! जब 
रेती में हे तेल निकलेगा, तब वात्रा से चार आने मिलेंगे | लेकिन स्पट है कि 
चआबा की था सद्दी है, इसलिए उसे कोई टाल नहीं सकता। बात्रा ने भरोसा 
रखा था विश्व-शर्ति पर, आरत्म-शक्ति पर या ईश्वर की शक्ति पर आप उसे 
चाहे जो नाम दीजिये ! 


'अविरोधी कार्य 


एक बात अवश्य याद रखनी चाहिए कि हमारा कम किसीके विरोध में नहीं 

है। 'सर्वेपाम अविरोधेन अह्मक्म समारसे”--बद्म-कर्म किसीके विरोध में शुरू 
नहीं होता | हमार यह ब्रह्म-कार्य शुरू हुआ है, इसलिए, इसमें किसीका विरोध 
नहीं है, सब्रका समन्वय है । इसमे दिल से दिल जोड़ने की वात है | इसलिए, हमारा 

विश्वास है कि इस काम में दरएक राजनैतिक पक्ष के लोगों को पड़ना चाहिए। 

सबको समभना चाहिए, कि सबकी मलाई के लिए, यह काम हो रहा है। एक 

जगह कम्युनिर्स्मे ने कद्ा था कि बाबा का कम शरीमार्नों के हित में चल रहा 

' है।? मैं यह तीन साल पहले की वात कह रहा हूँ । अब तो कम्युनिस्टों का द्लि 
भी हमारे लिए अनुकूल हो रहा है। हमने तो पहले से ही कह्य था कि हम 

गरीबों के लिए काम करते हैं, इसलिए सबका दृदय हमे अनुकूल जरूर होगा। 
लेकिन जब्र हमने उनका यह आद्षिप सुना कि बाग अमीरों का एजेएट है, वो हमें 

बहुत खुशो हुई। लेकिन यह ऐसा एजेएट है कि इसके एक हाथ में अमीरों की 

ए्जेन्सी है ओर दूसरे हाथ में गरीबों वी मी एजेन्सी | यह तो दोनों को जोड़ने- 

चाला पुल है। पुल इधर के मनुष्यों को उघर पहुँचाता है और उधर के मनुष्यों 


र्शेद भूदान-गंगा 


को इधर | उसी तरह बाबा गरीजो को श्रीमान्‌ बनायेगा और श्रीमानों को गरीब ! 
दोनों को एक भूमिका पर लाकर दोनों में प्रेम बनायेगा और थुरोहित बनकर 
दोनों की शादी लगाकर चला जायगा। किर चह उनसे 'कहेगा कि अब अपना 
सार प्रेम से चलाओ । इस तरह यह आंदोलन दिलों के साथ दिल जोड़ने 
का श्रदोलन है। 
भारत की शक्ति एकता में 

हिंदुस्तान बहुत बड़ा देश है। इसकी ताऊत एकता में है। अगर इम लोग 
दिल से एक हो जायेंगे, तो हमारी इतनी ताकत बनेगी कि दुनियां में ह्रम अमर 
हो जायँंगे । लेकिन हमारे दिल एक न हुए, तो यह बड़ाई, यह जनसंख्या और यद 
विस्तार ही हमारा शत्रु हो जायगा | हम समभते हैं. कि हम अ्मीरों से जमीन 
लेते है, तो उन पर उपकार करते हैं और गरोत्रों को देते हैं, तो उन पर भी उप- 
कार करते हैं। गरीब मी अपनी लेंगोटी की आ्रासक्ति रखता है, ममताभाव रखता 
है । .इसलिए हम गरीगे से कहते हैं कि ठम अपनी भोपड़ी की.' आसक्ति छोड़ 
दो, तो अमीर्यों को भी अपने महल की श्रासक्ति छोड़नी पड़ेगी। लेकिन तुम 
श्रगर अपनी झोपड़ी शी आसक्ति को पकड़े रखोगे, तो वे भी अपने महल को 
पकड़े रखेंगे । लोगों को समझना चाहिए कि गरीब और अमीर इस तरह 'अलगः 
अलग दो बर्ग नहीं दे । हम तो कहते हैं कि जिन्होंने व्यक्तितत मालकियत से 
चिपके रहने का तय किया, ये चाहे छोटे हैं या बड़े, एक हो वर्ग के हैं । 
पार्व्तीपुरम ( आन ) 
म्न्प+गण 


गाँव-गाँव में स्वराज्य , * ४३४३ 


खराज्य-प्राति के बाद गाँव के लोगों की हालत सुघरेगी, ऐसी आशा लोगों . 
ने रखी थी, जो गलत न थी। अगर त्वराज्य में जनता की हालत न सुघरे, 
तो उस स्वराज्य की कीमत भो कया है ! लेकिन वे यह समझे नहीं कि स्वराष्य 
के बाद हमारी द्वालत सुधारना हमारे ही द्वाथ मे है। वे समभते है कि जैसे पहले 
मुसलमानों का या अंग्रेजों का राज्य था, वैसे अब कांग्रेस का राज्य थ्रा गया है। 
लेकिन मुसलमानों के और अग्रेजों या और भी किसो राजा के राज्य में आपके 
बोट किसीने माँगे नहीं थे। झ्ाज यहाँ जो राज्य चलाते हैं, वे लोगों के चुने 
हुए नौकर हैं | आप सब लोगों को सत्ता दी गयी है कि आप श्रपना राज्य जैसा 
चलाना चाहे, बैता चलाइये और श्रपना राज्य चलाने के लिए. कौनसे नोकर 
रखने हैं, यह भी आप ही तय कीजिये। इस तरह आपको वोट माँगा गया, 
आपने वोट दिया और पाँच साल के लिए अ्रपने नौकर कायम कियें। किसान 
अपमे यहाँ सालभर के लिए. नौकर रखता है। साल के आखिर में अगर उसने 
अच्छा काम किया हो, तो वह उसे फिर से रखता है; नहीं तो उसे हयकर दूसरा 
नौकर रखता है। इसी तरह आपने पाँच साल के लिए नौकरों को छुना है। 
अगर आपको उनका काम अच्छा लगा, तो आप उन्हें दुबारा चुनेंगे, नहीं तो 
दूसरों को चुनेंगे | 

है स्वराज्य किसीके देने से नहीं मिलता ५ 

मतलब यह है कि यहाँ आप जो बैठे है, तब के-सब बादशाह हैं, स्वामी 
है। लेकिन आपमें से हर व्यक्ति अलग-अलग स्वामी नहीं, सब मिलकर 
स्वामी हैं। इस तरह आप स्थामी तो बन गये, फ़िर भी अपने पास सत्ता 
है, इसका हमे मान नहीं है। क्योंकि एक नाटकसा हुआ, आपकी राय 
पूद्ठी गयी और आपने राय दे दी। मान लोजिये, किसी घर में चार-पाँच * 
साल के मूर्ख और बेवकूफ लड़के है। अगर उनसे पूछा जाय कि घर का कारोबार 


पर] भूदान-गंगा 


ब््। 


कैसे चलाना चाहिए--उनसे वोट माँगे जायें, तो क्या ये बोट देंगे ? थे तो यही 
कहँगे कि आप यह क्या नाटक कर रहे हैं ? आप हमारे मॉबाप हैं, आप ही 
हमारी चिंता कीजिये। वैसे दो लोगों ने कांग्रेसवालों से कहा कि आप बड़े है; 
आपने हमारी सेवा की है, आप हमारे माँ बाप हैं, आप द्वी राज्य चलाइये | उधर 
* तो वे कहते हैं कि हम आपके नौकर होना चाहते हैं, अगर आप हमे नौकरी पर 
रखेंगे, तो हम नौकरी करना चाहते हैं और इधर ये लोग कहते हैं कि आप ही 
हमारे माँ-चाप हैं, इसलिए आप हो हमारी चिता कीजिये ! 
वास्तव में सत्ता किसीके देने से नहों मिलती | सत्ता या श्रधिकार तो 
“अन्दर से ग्राप्त होना चाहिए । वैसे हिंदुस्तान के लोग मूर्ख नहीं, काफ़ी श्रच्छे 
समभद्वार हैं। अमी जो चुनाव हुआ, वह भी कितने मुन्दर ढंग से हुआ ! लोग 
को लगता था कि यहाँ न मालूम क्या-क्या होगा, कितनी लड़ाइयाँ होंगी ! लेकिन 
, ऐसा कुछ भी नहीं हुआ । बाहर के देशों के लोगों को आश्चर्य लगा कि हिन्दु- 
.ल्तान के लोग अपढ होने पर भी यहाँ इतने दंग से चुनाव कैसे हो सका । इसका 
कारण यही है कि हिन्दुस्तान के लोग दस हजार साल के अ्नुमग्री हैं | ये अपढ 
जरूर हैं, लेकिन अनुभवी हैं, इसलिए, ज्ञानी हैं। 
हिंदुस्तान के लोग यद्यपि समभढ़ार है, फ़िर भी वर्षों से उ््हें गुलामी वी 
आदत पड गयी है। वे सोचते हूँ कि सरवार माँ-वाप की तरह हमारी चिंता 
करेगी | इसलिए अब्र, जब कि उनके हाथ में सत्ता आयी है, उन्हें यह अनुभव 
होना चाहिए कि यात्तव में हमारे द्वाथ में सत्ता आयी है। क्‍या माता को माता 
बा अधिकार कोई देता है ! माता तो अपने में मातृत्व का स्वयं अनुभव करती है । 
क्या शेर को किसीमे जंगल का राजा अनाया है! वह तो खुद अपना श्रधिवार 
मरसम करता है। इसी तरह स्वराज्य-शक्ति वा लोगों वो अम्दर से भान होना 
चाहिए । पूछा जा सकता है कि आखिर वह कैसे होगा ! क्या गाँव-गाँव के लोग 
हिल्‍ली का राज्य चलायेंगे ! नहीं, गाँव-गाँव के लोग तो गाँव-गाँव वा ही राज्य 
चलायेंगे | तो फ़िर उन्हें राज्य चलाने का अनुमतर हो जायगा | 
गॉव-गाँव में माठ-राज्य! दीख पढ़े 
* इस जमाने में जो राज्य होता है, वह 'साब्व! नहीं, ध्राज्य' होता है--पढ 
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लोगों का राज्य होता है। पहले के जमाने में जो लोगों यो दबाता था, वद्दी राजा * 


दोता था | कहा जाता है कि जंगल का राजा शेर होता है। इसके माने यह हैं 
कि जो जंगल के प्राणियों वो खा जाता है, वह राजा होता है । संस्कृत में जानवर्य 
के रोजा को याने सिंह या शेर को 'मुगराज' कहते हैं । उस शजा के दर्शन होते 
ही सारे मूग थर-थर कॉपते है । इस प्रतार वी राज्य-्सत्ता अत्र न चलेगी। अत 
तो राज्य-सत्ता सेवा की रुत्ता होगी। माता वो घर में क्या अधिकार होता ६ १ 
बच्चे को भूख लगो है, तो उसे दूध पिलाना माता का पहला श्रधिकार है । बच्चे 
को मुण्कर फिर सोना, उतका नम्बर टो का अधिकार है! धच्चा बीमार पड़ा, तो 
रात को जागना, नम्बर तीस का श्रधिकार है | श्रर घर में खाने की चौजें कम हो, 
तो पहले बच्चे वो खिलाना और वाद कुछ न बचे, तो खुद फामा करना, नम्बर 
चार वा अधिकार है। श्राज का हमारा राज्य मातृगज्या है न? फ़िर हमे गाँव- 
गाँव में उसके नमूने दिखाने होंगे। 5 

गाँव-गाँव मे जो बुद्धिमान, सम्पक्तिमान्‌ और समभद्वार हगि, ये गाँव के 
माता-पिता बन जाये और गोय की सेत्रा कर गाँव का राज्य चलायें। बुद्धिमान्‌ 


पिता अपने लड़कों के लिए यही इच्छा करते हैं. कि वे इमसे ज्यादा बुद्धिमान 


बनें | पिता को तो तत्र खुशी होती है, जत्र उसमा लड़का उससे आगे बढ़ जाता 
है | इसी तरह गुरु को तब खुशी होती है, जत्र उसका शिष्य डुनिवा में उसमा 
विश्मरण करा देता है--लोग गुर का नाम भूल जाते और शिप्य वो ही याद 
करते हैं। उसे लगता है कि मैने अ्रपने शिप्पय को ज्ञान दिया श्रीर फिर मी मेरा 
नाम दुनिया मे कायम रहा, तो मैंने ज्ञान ही क्‍या दिया ? मेरा नाम मिव्कर शिष्य 
का माम चले, तभी में सच्चा गुद छोऊँगा । इसलिए, गाँव में जो बुद्धिमान लोग 
होंगे, वे इस तरह से काम वरेंगे कि सब्र लोग उनसे ज्यादा बुद्धिमान वर्नें | 
तो फ़िर आमराज्य का रामराज्य बनेगा । है 


ग्रामराज्य और रामराज्य 


खराज्य के माने हैं रारे देश का राज्य | जत्र दूसरे देश की रुत्ता अपने देश पर 


नहीं रहती, तो स्वराज्य हे जाता है। लेविन जब इरणक माँव में स्वगज्य हो जाता है 


२४० है * भूदाद-गंगा 
* है, तत्न उसे आमराज्य' क्या जाता है। जब गाँव के सब लोग बुद्धिमान्‌ बन जार 
और किसी पर सत्ता चलाने की जरूरत ही न पड़े, तो उसका नाम है 'रामराज्यो | 
जब गोंव के झगड़े शद्दर के ग्रदालत में जाते है ओर शद्दर के लोग उनका फेघला 
करते हैं, तो उसकी नाम है गुलामी), 'दास्य' या 'पारतन्य! | गाँव के झगड़े गाँव 
में ही मियये जायें, तो उसका नाम है स्वातख्य या स्वराज्य और गाँव में भगड़े 
ही न हों, वो उसका नाम है रामराज्य | हमें पहले आमराज्य बनाना होगा और 
' फिर रामराज्य। देश में स्वराज्य तो हो गया, अन्न हमें म्रामराज्य बनाना है। 
इसोलिए, भूदाम-यश्ध चल रहा है। हम गॉव-गाँव जाकर लोगों फो समभाते हैं 
कि तुम्हारे गाँव का भला किसमें है, इस पर तुम खुद सोचो । अपने गाँव को 
एक़ राष्ट्र समझो । श्राज आप आन्म-राष्ट्र और भारत-माता की' जय बोलते हैं, 
उत्ती तरद अपने गाँव की जय बोलनी चाहिए | 
हरएक ग्राम को जय होतो है, तो देश की जय होगी। जब अपना हरएक 
, अप्यत्र काम करेगा, तभी साय शरीर काम करेगा। आँख, कान, पॉब, हाथ, 
दाँत श्रच्छा काम करेंगे, तो साय शरीर श्रच्छा काम करेगा | अगर इनमे से 
' एक भो कम काम करे, तो देह का काम अच्छा नहीं चलेगा) इसी तरद्द सारे 
गाँव अ्रपना काम अ्रच्छी तरह से चलायेंगे, गाँत-गाँव में स्वयाण्य बनेगा, ते 
देश का स्वराज्य भी श्रच्छा बनेगा। श्रतः हमें हरएक गाँव में राज्य चलाना 
होगा | एक देश में बिचार के जितने विभाग और जितने काम द्वोते हैं, उतने 
सरे गाँव में होंगे। वहाँ श्रारोग्य-विभाग द्वोता है, तो गाँव में भो आरेग्य- 
विभाग चादिए, यहाँ उद्योग-विभाग, कृपि-विभाग, तालीम-विभाग, न्याय-विचा” 
रणा विभाग द्वोते है, तो गाँव में भी उतने सारे विभाग होने चादिए । वहाँ पर 
परराष्ट्र के साथ सम्बन्ध शआ्रता है, तो ग्राम में भी परमाम के साथ सम्बन्ध श्रायेगा। 


ग्रामे ग्रामे विश्वधिद्यापीठम्‌ 


ग्रामन्म्माम में पिद्यापीठ होना चाहिए : 'प्रामे प्रामे विश्वविधापीठम ।/ यह 
है, सच्चा ग्रामगज्य ! क्सीने हमसे कट्धा कि प्रायमिक शाला दर गाँव में ऐनी 
चादिए, दाईस्कूल बड़े गांव में होने चादिए श्रौर विशाखप्तनम्‌ जैसे शहर मैं 
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कॉलेज होना चाहिए.?, तो मैंने उनसे कहा ४ अगर ईश्वर की ऐसी योजना होती, - 
। गाव में दस साल की उम्र तक के हीं लोग रहते । फिर उसके बाद पन्द्रह- 
चीस साल तक की उम्र के लोग बड़े गाँव मे रहते ओर उस उम्र से श्रधिक उप्र- 
चाले लोग विशाखपत्तनम्‌ जैसे शहर में रहते । लेकिन जत्र जन्‍्म-से लेकर मर्य 
तक का सारा व्यवह्दर गाँव में ही चलता है, तो पूरी विद्या गाँव में , क्यो नहीं 
चलनी चाहिए ?” ये लोग ऐसे दरिद्री है कि एक-एक प्रांत में एक-एक युनिवर्सियी 
स्थापन करने की योजना करते है। लेकिन मेरी योजना में हर गाँव में युनिवर्सिटी 
होगी | सोचने की बात है कि क्या गाव वो टुकड़ा रखेंगे ! चार साछू तक की 
शिक्षा याने एक छुकड़ा गाँव में रहेगा। फिर गाँवबाले आगे की शिक्षा 
प्राप्त करना चाहँ, तो उन्हें गँव छोड़कर जाना पड़ेगा। इसके बोई मानी 
नहीं हैं । मेरे ग्राम में मुझे पूरी वालीम मिलनी चाहिए। मेरा ग्राम हक्ड़ा नहीं, 
यूर्ण है। 'पूर्णमदः पर्णमिदम/--पूर्ण है यह ओर पूर्ण है वह ! ये लोग कहते हैं 
फि यह भी टुकड़ा है और वह भी कड़ा है और सब्र मिलकर पूर्ण है। किन्तु 
इमारी योजना में इस तरद्द छुकढ़े-दुकड़े सीकर पूर्ण बनाने की बात नहीं है। हम 
चाहते हैं कि दर गाँव में राज्य के सत्र विभागों के साथ एक परिपूर्ण राज्य हो। 
गाँव-गाँव राज्य-कार्य-धुरन्धर 
इस तरह हर छोटे-छोटे गाँव में राज्य होगा, तो हर गाँव में राज्य-कार्य- 
घुरंधरों का समूह होगा । गाँव-गाँव में अनुभवी लोग होंगे । दिल्लीवालों वो 
राज्य चलाने में कभी मुश्किल मालूम हुई, तो थे सो्चेंगे कि दो-चार गाँवों में 
चला जाय और वहों के लोग किस प्रकार राज्य चलाते हैं, यह देख आया जाय। 
क्योंकि राज्यशास्त्र-विद्या-पारंगत ढोग गाँव-गाँव में रहते है । इसलिए, गाँव-गाँव 
में विद्यापीठ होना चाहिए. । आ्राज तो लोग कद्दते हैं कि गाँव मे राज्यशाज्न का 
शाता कोई है ही नहीं। जिले मे भी उसके जाता नहीं, सारे प्रदेश में दोन्तीन 
ही होंगे । घब स्वराज्य चलाना चाहते हैं, तो राज्यशात्न के शाता इतने कम होने 
से कैसे काम चलेगा १ इसलिए गॉाँव-गाँव में ऐसे जाता होने चाहिए। आज 
झालत ऐसी है कि पंडित मेंदरू ने एक दफा कहा था कि हमें जय प्रधानमंत्री- 
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पद से छुट्टी दीजिये', तो सारे लोग घबड़ा गये ओर उनसे कहने लगे कि आपके 
बिना हमारा कैसे चलेगा १” यह वोई स्वराज्य नहीं ! असली स्वराज्य तो वह है 
जब पडित नेहरू मुक्त होने वी इच्छा प्रकट करें, तो लोग उनसे कहें कि 'जी, 
जरूर हे हो जाइये। आपने ग्राज तक बड़ी सेवा की है, आपको मुक्त होने 
का हक है । 


अक्ल का बेंटवारा 

इस तरह हमे, जो राजरत्ता दिल्‍ली में इक्ट्टी हुई है। उसे गॉँव-गाँव बरॉटना 
है। हम तो परमेश्दर के भवत है, इसलिए दम ईश्वर का ही उदाहरण सामने 
रखें | ईश्वर ने अगर अपनी सारी अबल वैकुंठ मे रखी होतो और किसी प्रासी 
पो वह दी ही न होती, तो दुनिया कैसे चलती ! फिर तो किसी मनुप्य को अक्ल 
की जरूरत पड़ने पर वैकुंठ में टेलीग्राम भेजकर थोड़ी सी श्रक्‍्ल मेंगवानो पड़ती | 
श्राज आपके मंत्रियों को विमान से दौड़ना पड़ता है, तो भगवात्‌ वो कितना 
दौड़ना पड़ता ! लेक्नि भगवान्‌ मे ऐसो मुदर योजना वी है कि सबझो श्रकल 
चाँद दी है। मनुष्य, घोड़ा, गधा, साँप-विच्छू, वौडे-मकोड़े, सबको अकक्‍्ल दी 
है। कैसी एक जगह पर बुद्धि का भंडार नहीं रपा | इसीलिए फटा जाता दे कि 
भगवान्‌ निश्चित होकर क्षीरसागर में निद्रा लेते हैं । क्या हमारे मंत्री इस तरद 
निद्रा ले सऊते हैं ! लेक्नि मगवान्‌ इस तरद निद्रा लेते है कि इसका पता भी 
नहीं चलता है कि वे वहाँ हैं। अतली स्वराज्य तो बढ होगा, जब दिल्‍ली के लोग 
सोते रहेंगे । दिल्‍ली के ज्ञीससागर में इमारे प्रधानमंत्री सोते हुए. मुनाई पढ़ेंगे। 
लेकिन आन तो हम यद सुनते दँ कि हमारे प्रधानमत्री अठारद भढे तक जागते 
६ क्या यद भी बोई स्वगज्य दै ! 

शासन-विभाजन 

पटले लंदन में सत्ता थी, तो वर्दों से पाइल होउर दिल्‍ली ख्रायी है। यह तो 
बड़ी कृपा हुई। लेक्नि यह पार्सल टिल्ली में ही ग्रटक गया है, उसे ख्त्र गोवा 
गाँव पहुँचाना है। हमें लोगों यो स्वगज्य बी शिक्षा देगी है, तो यद साय 
करना होगा। इसीका नाम है, शासन-विभाजन | शासम या थ्राज् जो वेंद्रीस्गए 
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हुआ है, इसके बदले हमें शासन का विभाजन करना होगा ओर हर गाँव में 
शासन या सत्ता बॉटनी होगी। फिर जत्र गाव के सभी लोग राज्य-शात्र के ज्ञावा 
हो जायेंगे और कमो भगड़ा करेंगे ही नहीं, तो उस हालत में शासन-सुक्ति हो 
जायगो ओर रामराज्य आयेगा। 
ग्राम-संकल्प 

यद सब हमें करना है। इसीलिए भूदान-यश्ञ शुरू हुआ है। हम गॉवबालों 
से कहते हैं कि अपने गाँव की हालत सुधारने के लिए तुम लोगों को कमर कसकर 
तैयार हो जाना चाहिए.। आपके गाँव में भूमिद्दीन हों, तो उन्हें अपने ही गाँव 
की जमीन का एक हिस्सा ठेना चाहिए | फ़िर गाँव-गाँव मे उद्योग खड़े करते 
चाहिए.। आपको निश्चय करना होगा कि हम बाहर का कपड़ा नहीं खरीदेंगे, 
अपने गाँव में कात-घुनकर ही पहनेंगे। में मानता हूँ कि जो बाहर का कपड़ा 
पहने हैं, थे नंगे हैं। अ्रभी मेरे सामने जो लोग बैठे है, वे सारे बाहर का कपड़ा 
पहने हैं। इसलिए यह निर्लज्ज और नंगों की सभा है। अगर इम लोगों को 
बाइर से कपड़ा न मिले, तो ये फटे कपड़े या लंगोटी ही पदनेंगे और श्रासिर में 
नंगे रहेंगे । क्योंकि उनके पास कपड़ा बनाने की विद्या न 

गाँव-गाँव में आयोजन 

यह सत्र काम सरकार के कानून से नहीं होगा । कुछ लोग हमसे पूछते हैं फि 
भूदान का क्रम वाद्य को क्यों करना पड़ता है, सरकार अपनी जमीन क्यों नहीं 
धॉटती १ किन्तु सरकार जमीन वबाँटेगी, तो 'प्रामराज्य' नहीं, 'दिल्ली-राज्या 
होगा। अन्न लंदन-राज्य' के बदले 'दिल्ली-राज्य' आया है, लेकिन हम चाहते हैं 
कि दिल्‍ली-राज्य के इदले 'गाँव का राज्य' श्राये । जिस तरह अपनी भूख मियने 
के लिए हमें ही खाना पड़ता है, दूसरा कोई हमारे लिए खा नहीं सकता, इसी 
तरह हमारे आमराज्य के लिए इमें हो भूदान करना पड़ेगा, दूसरे ने कर सकेंगे | 
फिर आज जैसे लोग दिल्ली में बैठे-बैठे सोचते हैं कि अपने देश में बाहर से कौन- 
कोन चीजें आनी चाहिए. और देश की कौन-कोन-ठी चीजें बाहर जानी चाहिए, 
उसी तरद गाँव गाँव के लोग सोचेंगे कि अपने गोंव में कौन-सी चीजें बाहर से 


र्४४ भूदान-गंगा 


शायेँ ओर गाँव की कौन-सी चीजें बाहर जायें । आ्राज तो चाहे जो अपनी मर्जी 
के अनुसार बाहर को चीजें खरीदता जात है। लेकिन इसके आगे यह न चलेगा | 
सारे गाँववाले मिलकर चर्चा करेंगे और निर्ण॑य करेंगे । अगर किसीकों गुड़ वी 
जरूरत हुई, तो गॉववाले उस बारे मे सोचेंगे ओर तय करेंगे कि इस साल गाँव 
मैं गुड़ नहीं बन सकता, इसलिए एक साल के वास्ते बाहर से गुड़ खरीदा जाय। 
लेकिन गाँव के लोग वह गुड़ भी बाजार में जाकर न खरीदेंगे, गाँव वी दूकान ते 
ही एक साल के लिए खरीदेंगे और किर गाव में गन्ना बोकर अगले साल के 
लिए पैदा करेंगे। गाँव की दृकान में बी गुड़ रखा जायग्रा और बी 
खरीदा जायगा | 


दिमाग अनेक, पर हृदय एक 


इस तरदद सारा गाँव एक द्ृ॒दय से सोचेगा। जहाँ गाँव में पाँच सौ लोग रहेंगे 
तो एक हजार हाथ होंगे, एक हजार पाँव होंगे, पाँच सौ दिमाग होंगे; लेकिन दिल 
एक होगा । गीता के एकादश अध्याय में विश्वरूप-दर्शन की बात है । विश्व-रूपः 
दर्शन में हजारों हाथ हैं, हजारों पोंव हैं, कान हैं, आँखें है, लेकिन उसमें आरपवो 
यह नहीं मिलेगा कि हृदय दजारों हैं। विश्व-रूप का दृदय एक ही होगा । इसी 
ररइ गाँव का दृदय एक होगा । पाँच सौ दिमाग होंगे | वे चर्चा करके बात तय 
करेंगे | यह हमारी सर्वोदय वी योजना है । 

च्रैशाशिक की गुंजाइश नहीं 

इम जानते हैँ कि यद सत्र करने में कुछ समय लगेगा। होकिन ज्यादय समय 
नहीं लगेगा | एक गाँव मे एक साल का समय लगा, मो इिन्दुस्तान के पर्व 
लाख गाँवों मैं कितना समय लगेगा, इस तरह का ैराशिक नहीं किया थी 
सकता | श्रापके गाँव के ग्राम पकने शुरू द्वोते है, तो सारे हिंदुस्तान के पाच 
लास गाँवों के श्राम पकने लग जाते ई॥ इसलिए श्रापफे गाँव में ग्राम 
बनने मे जितना समद लगेगा, उतने समय में कुल टिंहुस्तान के पच लास गॉ्की 
मैं राम-राज्य दन हायगा | 
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“रामराज्य? या अराज्य? नाम सवेच्छाधीन 


आज मैंने आपके सामने सूत्र-रूप में विचार रखा है। पहली बात है केंद्रीय 
सराज्य, दूसरी बात है विभाजित स्व॒राज्य और तीसरी बात है राज्य-मुक्ति अथवा 
रामराज्य । अब उसे “रामराज्यों कहना है या “अराज्यो--यह हरएक की अ्रपनी- 
अपनी मर्जी की बात है। ईश्वर नहीं है, यह भी कह सकते हो ओर ईश्वर 
क्वीससागर में सोया है, यह भो कह सकते हो । लेकिन ईश्वर पत्ीना-पंसीना 
होकर काम कर रहा है, यद्द नहीं कह सकते | या तो ईश्वर नहीं है या वह 
अकता होकर बैठा है, इन्हींमें से एक बात हो सकती है । ईश्वर करता है और सत्र 
दूर अपनी सत्ता चलाता है, यद् बात न होनी चाहिए । यही तत्तत्ञान, यही अक्ष- 
विद्या दम अपने देश में लानी है। 


समर्थों का परस्परावलंग्रन ही ग्राह्म 


हम चाहते है कि आप सत्र लोग उत्साह से भाई-भाई बनकर काम में लग 
जाइये | कुछ लोग पूछते है कि विनोत्राजी की योजना परस्परावलबन की नहीं, 
स्वावलंबन की है । इतना तो वे कबूल करते दे कि विनोग्रा की योजना परावलंचन 
की नहीं है। परन्तु वे कहते हैं कि 'परस्परालम्धन! चाहिए. । बैंसे हम भी परस्परा- 
वलम्बन चाहते हैं । आज बात्रा ने दूध पीया, तो क्या बाबा ने ख़ुद गाय का दूध 
हुद् था ! लोगों ने बात्रा के लिए सारा इन्तजाम किया था | इस तरह बात्रा से 
जो सेवा बनती है, यह करता जाता है ओर लोग उसके लिए इन्तजाम करते है ॥ 
किन्तु परस्परावलंत्रन दो प्रकार का होता है, एक असमर्थों का और दूसरा समथों का। 
पहला अ्रन्थे और लेंगड़े वा परस्परावलम्बन है | अन्धा देख नहीं सकता, पर चल' 
सकता है और लेंगड़ा देख सऊता है, पर चल नहीं सकता; इसलिए दोनों परस्परा- 
चलंबन या सहयोग करते हैं। लेंगड़ा अन्धे के कन्धे पर बेठता है। वह टेखने 
का काम करता है और अन्चा चलने का काम । इस तरह क्या, आप समाद 
के कुछ लोगों को अन्धा और कुछ को लेंगड़ा रखकर दोनों का परस्परावलम्बन 
चाहते हैं ! घाबा भी परस्परावलंचन चाहता,है | विद व चाहता है कि दोनों ग्रॉख- 
वाले हो दोनों पाँववाले हों ओर फिर ह्वाथ में दथ मिलाऊर दोनों साथ-साथ 
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लें | बाबा समर्थों का परस्परावलम्बन चाहता है। ओर ये लोग व्यंम्ययुक्त या 
अक्षम लोगों का परस्परावलम्बन चाहते हैं। हि 


गाँव का कच्चा साछ गाँव में ही पक्का बने. ९५ 


बाबा भी परस्परावलम्बन चाहता है | हम जानते हैं. कि सारी-की-सारी चोजें 
एक गाँव में नहीं वन सकतीं। एक गाँव को दूसरे गाव के साथ और गाँव वो 
शहरों के साथ सहयोग करना पड़ता है | लेकिन हम यह नहीं चाहते कि गाँवों में 
शहर्सों से चावल कुटयाकर, आय पिसवाकर और चीनी बनवाकर लायी जाय | हम 
चाहते हैं कि ये चौजें गाँव मे ही बनें | लेकिन गाँवों में चश्मा, थर्मामीटर, लाउंड- 
स्पीकर जैसी चीजों वी जरूरत पड़े, तो वे शहर से लायी जायें। आज यह होता 
है कि शहरवाले गाँववालों के उद्योग खुद करते हैं| गाँव के कच्चे माल गा 
पक्का माल गाँव में ही बन सकता है। लेकिन आज शहरों में यन्‍्त्रों के द्वारा बह 
“बनाया जाता है। श्रौर उधर परदेश का जो माल शहरों में श्राता है, उसे रोकते 
नहीं | हम चाहते हैं कि गाँव के उद्योग गाँव में चलें और परदेश से जो माल 
आता है, उसे रोकने के लिए वह माल शहरों में बने । अगर गाँव के उद्योग 
खतम दंगे, तो न सिफफ गाँवों पर, बल्कि शहरों पर भी संकट श्रायेगा । फ़िर गाँव 
के बेकार लोगें। का शहरों पर हमला होगा और ऊपर से परदेशी माल या हमला 
तो होता द्वी रहेगा | इस तरद दोनों हमलों के बीच शहरवाले पिस जायेंगे। 
इसलिए, इमारी योजना मे गाँव थ्रौर शहरों के थीच इस तरह का सहयोग होगा 
कि गाँवदाले अपने उद्योग गाँव में चलायेंगे शौर शहरवाले परदेश से श्ानेयाली 
चीर्जे शहर में घनायेंगे। इस तरह प्रत्येक गाँव पूर्ण होगा और पूर्शोवा 
सट्यांग हागा। 


कोटिपाम ( आय ) 


रन्दडिष 
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लोगों के मान और परिस्थिति के अनुकूल काम होना, लोगों को राहत 
पहुँचना और स्वतन्त्र जनशक्ति का निर्माण होना--ये सारे काम भूदान से सघते 
है। आज यह लोक-मानस वन गया है कि भूमि का बँटवाय समान हो, गरीगें 
को जमीम मिले | इस मानस का पूर्ण लाभ इस श्रान्दोलन को मिलता है। यह 
मानस तैयार करने मे भी इस आन्दोलन ने हिस्‍सा लिया है। इसलिए भूद्ान- 
कार्य में जो शक्ति भरी है, उसके जरिये गाँवों में ब्ाकी के सारे निर्माण-कार्य 
लाने की कोशिश करनी चाहिए। इसलिए, हमारे जो साथी निर्माण-कार्य में 
लगे हैं, उनसे हम कहते है कि भूदान की गिनती आप उन सब्र निर्माण-कार्यों में 
मत कीजिये [ मै फिर से दोहराता हूँ कि मैं निर्माण-कार्य और भूदान में कोई 
फर्क करना नहीं चाहता | लेकिन किएी भो करण से हो, चाहे परिस्थिति से भी 
हो, पर थ्राज भूदान से जो शक्ति निर्माण हुई है, वह अन्य निर्माण-कार्यो 
से नहीं हुई। 

निर्माण-कार्य की बुनियाद आर्थिक समानता 

सारे निर्माण-कार्य की बुनियाद में आर्थिक समानता का जो विचार है, 
उसकी फच्चर ठोंकने का दाम भूदान से हो रहा है। आर्थिक समानता कानून छे 
नहीं, लोक-हृदय प्रेम से मरा द्ोने पर ही उंभव है। उसका ब्रिलकुल !सादा और 
सरल उपाय भूदान से निकला है, क्योंकि इसका जमीन से और. जमीन भगवान्‌ 
की चीज है, नैसर्गिक वस्तु है, यह बात हर कोई सममकत सकता है। इसोलिए यह 
मन्त्र मैं सतत रटता रहता हूँ कि हवा, पानी और यूरज की रोशनी के समान जमीन 
मी भगवान्‌ की देन है, श्रतः उस पर सबक अधिकार है। हमारे कुल भाई कहते है 
कि बाश के इस कथन में विचार नहीं, वक््तृत्व है; इसमें आलंकारिक भाषा है। 
लेकिन में कहना चाहता हूँ कि इसमें आलंकारिक मापा नहीं, वल्कि स्वच्छ, शद्व- 


श्श्घ भूदान-गंगा 


होगा, तव तक वह और किसी मी उपाय॑ से सच्चे अर्थ में सुखी न होगा) कुछ 
लोग भोग भोगने वो ही सु मानते हैं. ओर दूसरों को अपने गुलाम बनवाकर 
उनसे काम कखाते है | वे इसमें संतोष कर लेते है. कि इसीसे सब्र सुली हैं। जो 
ऐडवर्य मे पड़ा है, वह गरीबों की परवाह नहीं करता है और अपने की मुख्ी 
मानता है | जो गरीब हैं, वे अपने नसीब की वात कहकर थ्राज की हालत मे सुझ 
मानते है। लेकिन यह सच्चा सुख नहीं है । 
'ट्रस्टीशिप? के दो सिद्धान्त 

कुछ लोग कटते हैं कि विनोग्रा नाइक वेजमीर्नों को भूमि क्‍यों बॉय्ता है ! 
मजदूरों को जरा अच्छी मजदूरी मिले, तो वस है; उससे ये सुखी होंगे । लेशिन 
एक सुखी गुलाम देखने से बाबा का दिल सुखी नहीं द्ोगा। मजदूरों को कायम 
के लिए. मजदूर ही रखा जाय और मालिकों को कायम के लिए. मालिक, फ़िर चादे 
मालिक श्रपने मजदूरों को अच्छी-से-श्रच्छी मजदूरी ढं, तो भी उससे सर्वोत्य 
नहीं होता । माधीनी के ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त का कुछ लोग बहुत ही गलत श्र 
कर रहे हैं, यह बात मैं जाहिर करना चाहता हूँ | ट्रस्टीशिप का पहला सिद्धान्त यह 
है कि जैसे बाप अपने बेटे का पालन-पोपण ओर संरक्षण अपने से भी ज्यादा करवा 
है--कोई भी बाप यह नहीं कद्टता है कि मैं श्रपने खुद का जितना संरक्षण करता हैँ; 
उतना ही बेटे का करता हूँ; बल्कि बह कहता है कि में बेटे का संरतण अ्रपने से 
भी ज्यादा करता हँ--वैसे द्वी ट्रस्दी अपने को बाप के स्थान पर सममें।| लेविस 
इतने से द्रष्टीशिप पूरी नहीं होती । ट्रस्टोशिप का दूसरा तिद्धान्त यह है। शर 
चाहता दे कि मेरा वेद जल्द-से-जल्द मेरे जैसा चस जाय, मेरी योग्यता का हे 
जाय ओर अपने पॉँवों पर खड़ा हो । इस तरह गांधीजी कर सिद्धान्त बढ़ा गदत 
है। तिझ्डे ऊपर-ऊपर मे देखरर आज के समाज में थोड़ा-सा फर्क कर मजदूरों 
पी मजदूरी थोड़ी-सी बढ़ा दी जाय, तो इतने से जन-समाज सुछ्ी न दोगा । 


स्वामित्व और सेवकत्व, दोनों मिटाने हैं 
आज तो दुनिया में जो मी उठता दै, गांधीजी का नाम लेता है श्रीर उनके नाम 
पर चादे जो कद्धता है। ऐसों की संख्या बढ़ाना में नहीं चाहता । में ठो एक श॒ुद 
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धर्म विचार आपके सामने रख रहा हूँ । मेरा विश्वास है कि गाधीजी और सब्र 
सत्पुरुषों का आशीर्वाद इसे हासिल है | जिस सत्य-वस्तु का स्वीकार दृदय करता 
है, उसके बचाव के लिए किसी भी महापुरुष के बचनों वी जरूरत नहीं होती। 
फिर भी मैं मानता हूँ कि इस सिद्धान्त के पीछे सब्र सद्युद्पो का श्राशोर्याद है। 
इसलिए, में मानता हूँ कि गरीओं को थोड़ीसी मजदूरी बढ़ा दी जाब, फिर भूदान 
की कोई जरूरत नहीं, इस प्रकार का विचार बिर्कुल गलत है। मुझे नामदेव 
का एक वचन याद आ रहा है, जिसमें वह भगवान्‌ से कहता है कि 'तू ही एक 
ऐसा स्वामी है, जो अपने भक्त को अपने समान बोन्यता दिल्लाता है। जो स्वामी 
अपने सेवक को कायम के लिए सेवक रखता है, वह चाहे उसे छुछ' भी मुख 
दिलाये, फिर भी वह सच्चा स्वामी नहीं है। जो सेवक को सच्चे सेवक्स्थ में से 
और अपने को स्वामित्व ते मुक्त करे, वही रुच्चा स्वामी है। 


सख्यभक्ति 


जे 

जत्र सेवक का सेवकत्य श्रीर स्वामी का त्वामिच्व मिवेगा, तो दोनों में प्रेम रूम 
होगा या बढ़ेगा ! तब तो दोनों मैं सख्यभक्ति निर्माण होगी। दोनों माई-माई, 
मित्र, सखा बनेंगे । हम ती माई-भाई की भात करते हैं, लेक्नि भाइयों में मी घोई 
छोय, तो कोई बड़ा भाई होता है। वेद का सिर्फ माई-भाई कहने से समाधान 
नहीं हुआ । वह कहता है. कि कोई छोय भाई ओर कोई बड़ा भाई न हो, सत्र 
समान हों: “अ्र्येष्वंसः अकनिष्ठांसः एते संज्नातरों वामिधुः ।? वेद चाहता है कि 
शमाज के लोग ऐसे भाई मार्ट चनें, चिनमें कोई ज्येट न हो ओर कोई कनिष्ठ न 
हो। यह सत्रोंदय का आदर्श है, जिसमें परम प्रेम का उत्कर्ष होता है। ऐसा 
सर्वोदय-समाज लाने के काम में सरकार वी छिनने की शक्ति का कोई उपयोग नहीं 
हो सकता, उसकी कल्याणकारी शक्ति का थोड़ा उपयोग हो सकता है, लेक्नि 
ऐसा सर्वोद्य-समाज लाने का काम लोगों को ही कस्ना होगा। 


अडराइसिंद 
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पंद्रह अगस्त को, भारतीय स्वा्तंत्य-दिवस के अवसर पर हमारे भाइयों ने गोवा 
में सत्याग्रह के तौर पर प्रवेश करने की सत्र तैयारी रखी थी। वे बिना वोई श्र 
लिये श्रन्दर जा रहें थे । आज खबर आयी है कि उन पर बहुत बुरी तरह से मार 
पड़ी ओर उनमें से पचोस-तीस मनुष्यों को कत्छ भी किया गया। हिंदुस्तान में 
खग्रेजों की इतनी बड़ी सल्वनत थी, वह मी यहाँ से चली गयी। उछे श्रव श्राठ 
साल हुए है, फिर भी गोयावाले पुर्दगीज लोग श्रमी भी नहीं समस्त रहे हैं । बीच 
मे फ्रेंच लोगों ने अपना श्राग्रह छोड़ दिया और पांडेचेरी को मुक्त कर दिया। 
झग्रेजों ने भारत छोड़ा, तो उसमे उन्होंने कुछ भी नहीं खोया | बल्कि उतसे उनवी 
इज्जत बढ़ी और हिंदुस्तान के साथ उनका प्रेम बना रहा | थ्राज ड्नवा व्यापार 
भी यहाँ जैसा चलना चाहिए, वैसा चल रहा है। पुर्तगीज लोगों को भी यहौ 
करना पड़ेगा । परत मनुष्य मोह और ममता पो एकदम नहीं छोड़ता । 

गोवा में निशशल्रों को निर्मम हत्या 

लेकिन इस तरद से निश्शत्न लोगों की निर्मम हत्या करनेवालों फी मंशा इस 
जमाने में कमी सऊल नहीं देगी | ग्राज सारी दुनिया शांति पी अक्ांदा कर 
रही दै। बड़े-बड़े देशों के बड़े-बड़े नेता शांति के लिए. एकदूसरे से द्वाय मिला 
रे हैं। उस हालत में इस तरद से श्रत्याचार कर पुतंगाल हिन्दुत्तान के एक 
हिल्‍्मे पर श्रपनी सत्ता रप सकेगा, यद कठापि संमेव नहीं । परंतु जिनका दिमाग 
नयी बारने सौसने के लिए खुला नहीं कै ऐसे लोगों के द्वाप में जब देश पी 
बागडोर दोतो है, तो देश की जनता का कुद्ध नहीं चलता । इम समभते हैं. कि 
पुरतंगाल थी जनता वी दस इत्याबांट के प्रति कुछ भी सद्दानुमूति न होगी। यह 
ब्ध ठोक है फि उन्हें ठोफ जानगारी न दी ज्ञाती हो और यश्ों के अपदारों मे 
सारी यरें दूसरे दंग मे प्रराशित की जाती हों; लेकिस इस तरद सत्य कसी भी 
लिया नही रद सऊता। 


मानव को सानव की हत्या का अधिझार नहों २५१९ 
पटने में गोली चछो 
गोवा में यह जो बड़ी दुर्घय्ना हुई, उससे हम सब्र लोगों के दिलों को बहुत 
सदमा पहुँचता है। गोदा पर हिंदुस्तान का अधिकार है, इस बात क्रो हिंदुस्तान 
की जनता भी मानती है श्रोर गोवा की जनता भी । हिंदुस्तान और गोवा, दोनों 
एक ही हैं | लेकिन यहाँ मैं अभी उस बारे मे नहीं कह रहा हूँ । यह तो स्पष्ट 
ही है कि गोवा सत्र तरह से हिंदुस्तान का एक अंश है। इसलिए भारतवासियों 
के हृदय को इस दुर्घटना से सदमा पहुँचना स्वाभाविक ही है। किंतु मैं इसकी ओर 
त्रिलकुल एक मानव-हृदय की दृष्टि से देखता हूँ | ऐसी घटना जहाँ मी होती है, 
चहाँ पर सारी मानवता विदीर्ण हो जाती है । लेकिन उसी दिन की और एक खबर 
अखबार में श्रायी है । ब्रिहार में पटने में उत्तके एक-दो रोज पहले गोली चली, 
जिप्मे कुछ विद्यार्थी मारे गये। इसके विरोध मे सारे ग्रिहार मे इलचल हुई 
और आज हमे खबर मिली है कि नवादा में गोली चली, जिसमे कुछ विद्यार्थी 
मारे गये । 


मानव को मानव की हत्या का अधिकार नहीं 


मानव पर गोली चलाने का यह जो अधिकार मानव ने मान लिया है, वह 
बिलकुल ही ग्रमानवीय है। ओर सब अधिकार बाद के है, मानव का पहला 
अधिकार यह है कि उसकी मानवता कायम रहे ) हम समभते हैं कि हिंदुस्तान मै 
गोली चलती है, तो हमारे खराज्य के लिए है और सारी मानवता के लिए, 
भी वह कलंक हो जाता है। गोवा में गोली, चली वह खराज्य पर श्राक्रमण है। 
इर मनुष्य के छृदय में खराज्य-मावना होती है, उसी पर आक्रमण हुआ है। 
परंदु उसके साथ-साथ मानवता पर भी आक्रमण है। मनुष्य के हृदय में यह 
जो सत्ता चलाने की बात रहती है और उठे बढ कतंब्य भी मान लेवा है, उसकी 
ब्रदौलत वह मानता है कि उसे दत्या करने का भी अधिकार है ।॥मानव को पहले यह 
तथ करना द्वोगा कि इमें दत्या करने का अधिकार नहीं है। हमें तो प्रेम करने का 
डी अधिकार है। जत्र मानव अपने उत्त परम अधिकार को खोकर दूपरी-तीसरी 


र्षरे भूदान-गंगा 


बातों के लिए मानव की हत्या करने के लिए प्रज्नत्त हो जाते है, तब हम अपनी 
ही हत्या कर लेते हैं । 
छोटी लड़ाइयाँ रोकिये 
इस विपय पर आज में विस्तार से कहना नहीं चाहता, पर इससे मेरे हृदय 
को बहुत ही दुःख हुआ दै । इसमें से यह बोध लेना है कि हमें सत्ता बी बात 
छोड़ यह समझना होगा कि' परमेश्वर ने हमें एक ही अधिकार दिया है कि 
सबकी सेवा करें और सबकी रजामंदी से अपना जीवन चलायें | मै मानता हूँ 
कि इस बात की मानव अ्रवश्व अदृण करेगा। यह भो मानता हूँ कि इसका 
खीकार बहुत दूर के काल में नहीं, नजदीक के काल में ही होगा | लोगों को बढ़ी 
फिक्र पड़ी है कि ऐटम बम, हाइड्रोजन बम आदि हथियाएँं से कैसे ब्चें। लेपिन 
मैंने कई बार कह्दा है कि मनुष्य का अगर कोई वैरी है, तो बद् है, लाठी, बंदूक, 
तलवार जैसे छोटे-छोटे हथियार। ये तो बाप हैं और ऐटम बम आदि उनके 
बेढे हैं। उन्दींने ऐट्म बम आदि को पैदा किया है। यह बात टींक है कि बेटे 
बाप से सवाई हो गये, सौगुना शक्तिशाली हो गये है; लेकिन उनकी पैदाइश 
इन्हीसे हुई है । लोगों को जागतिक युद्ध दालने की फ़िक होती है, लेकिन मेरे 
मन में ऐसी फिक्र कभी पैदा ही नहीं होती । में मानता हूँ कि जागतिक युद्ध 
मनुष्य नहीं करता, उससे कराये जाते हैं। लेकिन छोटी-छोटी लड़ाइयाँ और 
ग्रत्याचार मनुष्य खुद करता है। इसलिए, अगर हम .हन्हें रोक सके, तो सारे 
ऐट्म थम आदि भो क्षीण दो जायेंगे। इसीलिए मुझे ज्ञागतिक युद्ध की पोई 
चिंता नहीं है | 
कि विचार-परिवर्तेन आवश्यक 
भारत को यह निश्चय कर लेना चाहिए कि हमारे जो कई मसले ओर हुग्ख 

$, उनके नियारण के लिए दम कमी भी इत्या का अधिकार न मार्नेगे | जद 
मारतीय मनुप्य यह निर्णय कर लेगा, वहीं मार और खारी हुनिया वा समान 
ब्रदल जायगा । लेकिन जब्र मारत समाज की श्राज की विपम परिस्थिति बदलने 

का निर्णय परेंगा, तभी वह इस निर्ंय पर आयेगा। जब तक मनुप्य क्ष मन 


मानव को भानव की हत्या का अधिछार नहीं रबर 


अपने छोटे-छोटे सत्त्वाधिकार छोड़ने को तैयार नहीं होता, तब तक वह हत्या करने 
का अधिकार भी न छोड़ेगा । इन छोटे-छोटे अधिकारों को आज कानून में भी 
स्थान दिया जाता है और फिर उस कानून की रक्ता के लिए. हर तरह की कृत्रिम 
योजना करनी पड़ती है। मनुध्य व्यक्तिगत अधिकार, आतिंगत अधिकार, वांशिक 
अधिकार रखना चाहता है। वह समम्तता है कि ये हमारे बुनियादी अधिकार हैं । 
इस तरह हम जिन अधिकारों वो मानते हैं, उनकी रक्षा के लिए. तलवार का उप- 
योग और हत्या करने का हमें अधिक्र है, ऐसा मानते हैं। इस तरह ये लोग 
हिंसा को धर्म का रूप देते हैं । हिंसा करना एक वात है और उसे धर्म या क्तव्य 
समझकर करना दूसरी बात । हमे यह सारी बत्ति बदलकर मानवता के लिए 
पूर्ण मौका देमा होगा। 
इसमें किसीमे कोई शक ने होना चाहिए कि आज अगर गोवा के लोगों 
की राय ली जाय, तो बह पोदुंगीज सत्ता हटने के पक्ष में ही होगी। लेकिन 
पोर्दुगीज अ्रपना अ्धिकर मानकर वैठे हैं। इसी तरह अंग्रेज और हमारे राजा- 
द्वाराजा मारत पर अपना अधिकार मानकर बैठे थे। आ्राज भी यहाँ के कारखानों 
और बड़ी जमीन के मालिक अपना अधिकार मानकर बेठे हैं । अधिकार की बह 
बात इतनी फैल गयी है कि परिवार में भी लोग उसे चलाने की बात नहीं 
छोड़ते | हम हमेशा परिवार की उपमा देते हुए कहते है. कि परिवार में प्रेम का 
कानूम चलता है | लेकिन आरा परिवार में भी कानूम ने प्रवेश किया है, यहाँ 
भी सत्ता की बात मानी गयी है! वाप की इश्टेट पर बेटों को अधिकार है; लेकिन 
लड़कियों का अधिकार है या नहीं, इस पर चर्चा चलती है। समभने दी बात है 
ऊि लड़कियों को माता-पिता के गुण और शरीर का रुप प्रात होता है। फिर भी 
उनका समत्ति पर अधिकार है या नहीं, इस बारे में चर्चा चलतो है। जहां प्रेम 
के सिधा दूधरी बात ही नहीं चलनी चाहिए, वहाँ भी उत्ता और अधिकार वी 
बात पैंठ गयी श्रीर उसकी रक्षा के लिए कानून का आघार लिया जाता है। एक 
जमाना था, जब्र पत्ती पर पति का अधिकार है, यह भी बात मानी गयी और 
मद्गाभारत मैं तो युधिष्ठिर ने द्रोपदी को भी दांव पर लगा दिया था। इस तरह 
अधिकार की चात समाज में इतनौ चली कि आज उठीकी पौड़ा हो रही है । 


रण९ भूद्दान-गंगा 


मानव का परम अधिकार प्रेम करना 


किसम क्‍या श्रधिकार है, इसकी चर्चा हम बाद में कॉगे। किन्तु सर्वप्रथम 
एक बात मान लेनी चाहिए: कि किसीको भी मानव की हत्या करे का अधिकार 
कदापि नहीं शे सकता ।*मुझे उम्मीद है कि हिन्दुस्तान के लोग इस बाव को 
जल्दी सममेंगे। आज मानव के अधिकारों में किन-किनकी गिनती करनी 
चाहिए, इस पर चर्चा चलती है। परन्ठ भारत के लोग समभते हैँ. कि मानव 
का जन्म सेवा के लिए है। मानव को सेवा करने का ही परम अधिकार दै। सता 
चलाने की वात तो जंगल का शेर भी करता है। कभी-कभी वह ममुष्य वो खाने 
के लिए ले जाता है, तर वह सोचता है कि मेरा इस पर अधिकार है, मुझे साने 
की चीज मिल गयी | इस कोरापुट जिले मे तो हम ऐसी घटनाएँ, हमेशा मुनते 
६। उसे भूख लगौ होती है, इसलिए उसे श्रपना अधिकार सिद्ध करने और किसी 
प्रमाण की जरूरत ही नहीं होती । इसी तरद इम लोग भी जानवरों की ह॒त्मा करना 
अपना थ्रधिकार मानते है। कलकते में रोज गायें क्‍्टती हैं, तो मठ॒ध्य मानता है 
कि गायों को काटना हमारा श्रधिकार है | शेर श्रगर ऐसी बात करता कै। वो वई 
श्रशान जीव ही है, उसके पास समभने की शक्ति ही नहीं है। लेकिन मानव यो 
भगवान्‌ ने उतनी श्रक्ल दी है। आज जय कि विशन इतना फैला है और 
ऋषियों की झृपा से भारत मैं श्रात्महान भी फैला है, तो मानव को यह समझता 
चाहिए कि उसका परम अविकार, प्रथम और अन्तिम अधिकार कै प्रेम और 
सेवा करना | 


रेबलऋणा 
$पन्प- बज 


ओआम-दान का स्वृतन्त्र मूल्य 3३७४१ 


अमी आपने मजन सुना £ “शात्मा रे आत्मा झू देख ।” यह भजम तो सभी 
गा लैते हैं और सबको प्रिय भी लगता है | विन्ठु इसका अनुभव प्राप्त करने में 
बड़ा पुरुपार्थ करना पड़ता है। आत्मा मैं आत्मा को देखना बहुत बड़ी बात है । 
उसके मानी है, दुनिया में हमारे सामने जितने ग्राणों प्रकट है, जितनी मूर्तियाँ 
रीखती हैं, उन सत्रमे हम अपना ही रूप देखें ॥ हम कहना चाहते हैं. कि भूदान 
ओर आरमदान उसीका एक नम्न और छोथ-सा प्रवत्न है। भूदान में हम सत्रमे 
समभाते हैं कि आप पाँच भाई हैं, तो आपके घर एक और छुठा भाई है, जो 
बाहर है |. उसका हिस्सा मी उसे दीजिये। समाज को अपने परिवार का हिस्सा 
सममिये, बह्दी आत्मा में आत्मा के दर्शन का प्रयत्न है । यह बात केवल भूमि के 
लिए ही लागू नहीं, बल्कि कुल सम्पत्ति, शक्ति और बुद्धि के लिए लागू है। हर 
मनुष्य अपनी सम्पत्ति, शक्ति और बुद्धि का एक द्विस्सा अपने अड्ोसो-पड़ोसियों 
के लिए दे श्रौर उक्षमें दम दूसरे किसी पर उपकार करते हैं, ऐसी भावना न हो । 
समान को अपने परिवार में दाखिल करना व्यापक श्रात्म-दर्शन का एक अल्प 
प्रथल है | जत्र ग्राप देखते हैं कि गाँववाले अपनी जमीन पर से अपना हक उठा 
लेते और उसे सारे गाँव की बना देते हैं, तो उसमें व्यापक आत्मा का कुछ 
*भान होता है। 
आरम-दान का खतन्‍्त्र मूल्य 


यहाँ बहुत सारे गाँव मिल रहे हैं। इस काम में हमारी कसौटी जरूर है, 

परन्तु इमांरे मन में दूसरी ही बात है । हमने कमी नहीं समभग्र कि डुनिया का 
कारोबार चलाने की जिम्मेवारी हम पर है। दुनिया का कारोबार दुनिया चला 
रही है | हम तो लोगों में एक विचार प्रचलित करना चाहते हैं, व्यापक आत्मा 
का भान कराना चाहते ई, यद समभाना चाहते है कि व्यक्तिगत मालकियत 

- मिद्ानी चादिए । अगर गाँव-गाँव के लोगों ने इतना समभकर आ्रामदान दिया, 


श४६ भूदान-गंया 


तो फिर चाहे उसके बाद हम उन गोवों की उत्तम स्वना न कर सके, तो भी 
उस ग्रामदान का जो स्वतस्त्र मूल्य है, वह कम न होगा। इसके लिए मैं एक 
मिसाल देता हूँ । बहुत प्रक्‍्नों के वाई हिन्दुस्तान को स्वयज्य प्राप्त हुआ। 
स्वराज्य को कसौटी जरूर इस बात में है कि हम स्वराज्य किस तरद चलाते और 
हिन्दुस्तान की उन्नति किस तरह करते हैं | लेकिन मान लीजिये कि हम बहुत 
शीघ्र ज्यादा उन्नति ने कर सके, तो हम कम लायक साधित द्वोंगे। फिर भी 
हिन्दुस्तान को जो स्वराज्य प्राप्त हुआ है; उसका मूल्य कम न होगा । स्वराज्य 
प्राति की स्वतन्त्र कीमत है। चाहे उसके बाद हम उसका उत्तम उपयोग कर सके 
या न कर सकें। इसी तरह यद जो भूदान, ग्रामदान, सम्पत्तिदान श्रादि का 
शआ्रनदोलन चल रहा है, उसका स्वतन्त्र मूल्य है। चादे उसका उपयोग दम ठोक 
से कर सकें या न कर सके | 


भूल्य-परिवतेन और सुख 
दूसरे सेवर्कों के ओर हमारे इस विचार में बुनियादी फर्क है। जो आन वा 
नहीं, पुराना है | जम वाद्य रचनात्मक काम में लगा था, तब भी उसके सामने यददी 
फ्मौटी थी | इसलिए बरात्रा ने हमेशा यही प्रयत्न क्रिया कि आसव्रास के लोगों 
में श्रच्दी मावना पैदा हो और उत्तम कार्यकर्ता पैदा दो । समममे की बात है कि 
हम स्वगात्मर काम करना जरूर चाहते हैं, लेकिन रचनात्मक काम तो सरकार भी 
करना चाहती है श्रौर करेगो। उससे लोग नुखी द्वोंगे श्रीर अ्रवश्य होने चादिए | , 
लेकिन मूल्प-परियतन एक बात है और समाज को मुश्ती बनाना दूसरी बात । न 
आप शाश्वत सुख को बात करेंगे, तो दोनों में फर्क न रदेगा । लेकिन वालालिक 
मुप के बारे में सोचेंगे, तो मुख्ी बनाना एक बात है श्रोर मूह्य-परिवर्तेत 
दूसरी बात | 
थे लोग अपने परिवार को व्यापक समभक्तर अपन्रा एक हिस्सा समाज के 
६, बह्ों मूल्य-परिवर्दन हो जाता है । बोई फैट दिया जाता के तो उसने 
मूल्य परिय नि गर्दी द्वोता । परंतु जैसे हम श्राजीयन खाते हैं, बैठे ही खाने के 
साथ साय समाज को एक दिस्ा देते हैं, तो यई रुसि मूल्य-परियर्तन की निशानी 








आम-दाव का स्वतन्त्र मूज्य र्ष७ 


है। एिर चाहे जो भाग आप समाज को देते हैं, उसका सदुपयोग कर सके या न 
कर सके, यह तो अक्ल की बात होगी । आज हम अ्रपने घर में जो छंपत्ति खर्च 
करते हैं, उसमे भी ठीक खर्च करते हैं या नहीं, यह अक्‍्ल पर निर्भर है| फ़िर भी 
चह समभने को वात है कि जहाँ पाँच सो गांवों के लोगों मे अपने जीवन से 
व्यक्तिगत मालकियत मिय दी, वहाँ उनके जीवन में मूल्य-परिवर्तन हो गया है | 
मूल्य परिवतेन ही क्रान्ति 
इसी मूल्य-परिवर्तत को हम 'शान्तिमय ऋन्ति' कहते हैं । क्रान्ति के पीछे मैंने 

यह 'शान्तिमय'! विशेषण नाहक लगावा। क्योंकि जो अशान्तिमय होती है, वह 
क्रान्ति ही नहीं है। वह तो शान्तिमय ही हो सकती है । किसी भी प्रकार के बदल , 
को क्रान्ति नहीं कहा जाता । क्रान्ति मैं तो बुनियादी या मूलभूत फर्क होना चाहिए, 
मूल्य बदलना चाहिए | मूल्य में जो बदल होता है, वह शान्तिमय ही होता है, 
विचार से ही होता है | मार-पीटकर, झ्राग लगाकर या घमझाकर जो परिवर्तन 
किया जायगा, वह विचार-परिवर्तत न होगा । चाढ़े वह बड़ा परिवर्तन हो, तो भी 
चह क्रान्ति नहीं होगी | कुछ लोग हमसे पूछते हैं कि आप जिसे (विचार-परिवर्तन 
या क्रान्ति कहते हैं, उसे करने के लिए कितना समय लगेगा ! हम जवाब देते हैं 
कि चाहे कम समय लगे या ज्यादा, इसकी हमें कोई चिन्ता गहीं। विचार-क्ान्ति 
'शौम्न होती हो तो ठीक, नहीं तो शीघ्र 'अविचार-क्रान्ति' करनी चाहिए---इस विचार 
को हम नहीं मानते | दम सिर्फ “शीघ्रवाद! को क्रान्ति नहीं कह सकते । कोई 
अगर हमसे कद्ेगा कि आपको शीघ्र खाना मिलना चाहिए, फिर चाहे रोटी न 
मिज्ने, तो जहर स्ाना चाहिए--इस तरह के शीम्र भोजन के विचार को दम नहीं 
मानते । हम तो समुचित भोजन के विचार को ही मानते हैं। यह बात ठीक है 
फि भूखे को जितना जल्दी खाना मिले, उतना अच्छा ही है। विचार-क्रान्ति भी 
जल्द-से-जल्द हो, यह श्रच्छा है। लेकिन चादे शीघ्र हो या देर से, चीज वही 
चननी चाहिए, जो बनानी होती है | इसीलिए मैंने कहा कि ऋन्ति के पीछे मैंने 
नाइक शान्तिमय विशेषण जोड़े दिया, उस विशेषण की कोई जरूरत नहीं है। 
लेकिन इन दिनों 'रक्तपातयुक्त क्रान्ति! के लिए क्रान्ति शब्द इस्तेमाल किया 

* जाता है, इसलिए मुझे वह विशेषण जोड़ना पड़ा । 


श्ष्प भूदान-गंगा 


सारांश, समाज को अपने परिवार का अंग समझकर एक हिस्सा देने की 
बात के परिणामस्वरूप जो ग्रामदान की बात निकली, वह क्रान्ति दी बात हे । 
अगर आप शाश्वत सुख चाहें, तो इस विचार-ऋन्ति के द्वास वह भी मिलेगा शर 
शीघ्र और तात्कालिक सुख चाहते हैं, तो वह इस विचार-क्रान्ति का उपयोग हम 
किस तरह करते हैं, इस पर निर्भर है। 
झअम्बादला 
रघ-प५५ 


_ अमृत-कण । शे८ ३ 


[ विनोबाजी के 3 के प्रार्यना-प्रचचनों के महत्पूर्ण अंश संकलित 
कर मोचे दिये जा रहे हैं। स्वोदय-विचार और भूदाम श्रान्दोलन के ये श्रमृत* 
कण सिद्ध होंगे | ] 


स्वावरम्बन के तीन अये 


शजस्ल सत्र लोग कहने लगे हैँ कि 'तालीम मैं स्वावलम्धन का बहुत 
मददच्य है ।! 'स्वावलम्बन! शब्द का मेरे मन में बहुत गदरा अर्थ है | सिर्फ विद्या- 
धिरयों को कुछ उद्योग श्रीर शरीर-परिश्रम सिखा देने से वे स्वायलम्मी बन जायेंगे," 
इतना ही मेरा श्र्थ नहीं है। वह चीज तो करनी ही चाहिए। जब देश के सभी 
लोग द्वाथ से कुछ-न-कुछ परिश्रम करने लग जायेंगे, तप्र देश में वर्ग-मेद निर्माण 
न होगा। किन्तु स्वावल्म्बन के मानी मैं यह भी समभता हूँ कि तालीम मैं 
ऐसा तरीका आराजमाना चाहिए, जिससे विद्यार्थियों की प्रश्ञास्पयं बने और थे 
स्वतन्त्र विचारक बर्ने | श्रगर विद्या में यद्टी मुख्य दृष्टि रहेंगी, तो उतका साय 
स्वरूप ही बदल जायगा | 

आजऊल अनेक मापाएँ और अनेक विपय सिखाये जाते हैं और इर छात में 
विद्यार्थी को वर्षो तक शिक्षक के मदद वी जरूरत होती है। लेकिन विद्यार्थिर 
पो ऐसी तालीम मिलनी चादिए कि उनमें जीवनोपयोगी शन द्वासिल परने वी 
शक्ति वैदा हो। विद्या तो म॒क्ति के लिए दै। इसी शक्ति यो आजकल इम 'छवाउ- 


शअ्रम्रत-कण र्ण्द 


लखन कहते हैं | उसके मानी है, अन्य सब आलम्बनों से या आधारों से मुक्ति | 
जिप्े सच्ची विद्या मिलती है, वह पूरे अर्थ में मुक्त या स्वावलम्बी होता है। 

$ मुक्ति के लिए, जिस तरह पराधीनता उचित नहीं है, उठी तरह विकास्वशता 
भी उचित नहीं है | जो मनुष्य अपनी इन्द्रियों का गुलाम है और अपने विकारों को 
कायू में नहीं रख सकता, बह स्वावलम्बी या मुक्त नहीं हो सकता । इसलिए विद्या का 
यह एक तीसय भी अंग है, जिसके लिए विद्या में सयम, अत, सेवा झ्रादि का समावेश 
करना पड़ता है | इस तरह स्वावलंबन के ठीन द्र्थ होते हैं: पहला श्रर्थ यह्ट है 
कि अपने उदर-निर्वाह के लिए दूसरों पर श्राधार न रखना पड़े । दूसरा अर्थ यह 
है कि झान प्राप्त करने के लिए स्वतंत्र शक्ति निर्माण हो | और तीसरा अर्थ यह है 
कि अपने आप पर, मन, दद्गियों आदि पर काबू रखने को शक्ति निर्माण हो । 
साराश, शरीर, बुद्धि और मन, तीनों की पराधीनता मिट्नी चाहिए | 


प्रकृति, संस्क्रति और विकृति 


आदिवासियों की सेवा करने के लिए. कार्यकर्ताओं को प्रकृति, संल्‍्कृति और 
विक्षति का ठीक भान होना चाहिए. । जब्र मनुष्य प्रकृति से ऊपर जाता है और 
उसे वश करने के लिए अपने में कुछ सुधार कर लेता है, तब 'धस्कृति! उयनन 
-होती है श्रोर जब मनुप्य प्रकृति से नीचे गिरता है, तब “विकृृति' आ जाती है ६ 
मनुप्य अपने जीवन को प्रकृति के साथ जितना अनुकूल बनाता है, उतना प्रकृति 
का अंश उसके जीवन में रहता है। श्राज शदखालों के जीवन में प्रकृति का 
अंभ्ृृश बहुत कम है, विकृृतियाँ कड़ी था गवी हैं; लेकिन कुछ ठंस्कृति मी है । 
आदिवाछियों के जीवन में प्रकृति का अंश अधिक है, संध्कृति का अंश मात्रा मे 
कम है और विक्ृतियाँ भी कुछ है । इसलिए! आदिवासियों की सेवा करनेवालों को 
इसका खयाल रखना चादिए कि शहर की विक्ृतियों को यहाँ न ग्रामे दिया जाय | 
इनकी विक्ृतियाँ दूर ही, शदर में जो वस्क्ृति है, वह यहाँ जरूर आये, लेकिन यहाँ 
की संस्कृति भी कायम रदे ( साथ ही इनके जीवन में प्रकृति का जो अंश है, उसका 
हम भी श्रमुकरण करें । 

में एक मिछाल देता हूँ । दूध स्वयं प्रकृति है, दूध का मक्खन बनाना संस्कृति 


२६० भूदान-गंगा 


ओऔर अच्छे फूर्लों की शरात्र बनाना विक्ृति है। इस तरह जिसे प्रकृति, संस्कृति 
ओऔर विकृृति का सम्यक विवेक हो, वहीं कार्यकर्ता आदिवासियों की सेवा के 
योग्य होगा । 


भूदान-बआन्दीलन माताओं के लिए अमृत 


भगवान्‌ ने बहनों पर छोटे वर्च्चो के लालन-पालन की बड़ो भारी जिम्मेदारी 
सीपी है। हमारा भूदान-विचार ऋनों को अ्रच्छी तरह समर लेना चाहिए, 
क्योंकि इसमें सबके बच्चों का भलीभाँति पालम-पोपण होगा। आज जो बेजमीन 
ई, उनके बच्चों के पालन-पोपण का कोई इन्तजाम नहीं है। फिर आप ही 
बताइये कि सबको जमीन मिलनी चाहिए या नहीं ? इस सवाल के जवाब में 
चढहनें हमेशा कहती हैं कि मिलनी चाहिए. | बच्चों को भूल लगती है, तो बह 
माता के पास जाकर द्वी खाना माँगता है। उस समय श्रगर माता उसे 
खाना नहीं दे पाती, तो उसे जितना दुःख होता है, शायद दुनिया में उससे बढ़कर 
क्ेई हुःख न होगा | इसलिए हमारा आंदोलन माताओं के लिए अमृत है। 
€म चाहते हैं कि माताएँ पुरुषों को 'ग्रामदान! वी बात समझारये । 


आजांदी का सन्ना प्रेम देने में 


जब दूसरे के हाथ से अपनी चीज वापस लेने की ब्राव चलती है, तो बहुत 
ज़ोर था जाता है। पर यदि दूसरों वी चोज अपने द्वाय में हो, तो उसे वापस देने 
में उसमे भी अधिक जोर आना चाहिए | जमीनवाले समभ लें कि हमारे हाय 
ची जमीन दूसरों की है, इसलिए इमें उसका एक द्िस्सा ही अपने पास रखने वा 
अधियार है। बाकी सारी जमीन दान कर उन्हें मुक्त हो जाना चादिए। इसीया 
नाम है शाजादी का प्रेम श्रीर यश है, मानवता । दूसरों के द्वाथ से अपनी चीज 
लेने में नहीं, बल्कि दूसगें वी चोज उन्हें वापस देने में ही श्राजादी का पूरा प्रेम 
प्ररद होता है। इम थाशा करते देँ कि हिन्दुस्तान के भूमियन लोग देश के सर 
भूमिदीनों यो जमीन देकर यद सिद्ध बर देंगे कि हिन्दुस्तान के टरदय मैं सचत्रच 
दो स्पगण्प के धरति प्रेम है और द्विदुस्तान वो सचमुच स्रराज्य हाडिल हुआ है। 


भारतीय आयोजब में झामोद्योग का महत्त्व २६१३ 


लोभ-मुक्ति का कार्यक्रम 


गीता ने कह है कि काम, क्रोध और लोम, ये तीन नरक के बड़े भयानक 
दरवाजे हैं । मनुष्य मे ये तीनों होते हैं । किन्तु तीनों में मनुष्य का सबसे ज्यादा 
शत्रु है, लोभ । मनुष्य के संग्रह-इति की कोई सीमा नहीं है। मनुष्य कितना ही 
क्रोधी बने, तो भो शेर से ज्यादा क्रोधी नहीं बन सकता। मनुष्य कितना मी 
भी कामी बने, तो भी चक्रवाक पक्ती के समान कामी नहीं बन सकता | लेकिन 
मनुष्य जितना लोभी व्रन सकता है, उसकी बराबरी न चक्रवाक कर सकता है 
और न शेर 

स्वराज्य के श्रान्दोलन में हम लोगों का डर छूटा । हजारों लोग निर्भयता से 
जेल जाने लगे | जन्र अंग्रेजों ने देखा कि ये लोग जेल से डरते नहीं, तब उन्होंने 
एक युक्ति निद्नली, जुर्माना करना ! ओर घर से पैसा वसूल करना शुरू हुआ | 
वहाँ हमारे लोग कमजोर साम्रित हुए | इस तरह गांधीजी के जमाने मेँ छोगों वो 
भय छोड़ने की बात सिखायी गयी श्रोर आज मूठान-यश्ञ के निमित्त से लोम छोड़ने 
का कार्यक्रम उपस्थित है। 
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हमारे स्वसाज्य के पहले पाँच साठ ऐसे ही निकल गये । उनमे आमोद्योग के 
लिए कोई काम नहीं हुआ ग्रामोद्रोग श्रच्छा है या यन्त्रोौद्रोग, यह चर्चामर 
चलती रही । गांधीजी ने कहा था, इसलिए हम भी यही दुद्दरते थे कि श्रामो- 
श्रोग के बिना गति नहीं ।? किन्ठ तब गांधोजी की वह बात लोगों के ध्यान में नहीं 
आयी । लेकिन जन्र बेकारी का असुर भयानक रूप लेकर सामने आरा गया, तो वह 
अचानक होगें के ध्यान मे आ गयी । खुशी की बात है कि अब सरकार का भी 
ध्यान इस ओर गया ओर आगामी पंचवर्षीय योजना मे ग्रामोद्योगों को स्थान दिया 
जा रहा है। लेकिन यह सब्र अमुर के मय से हो रहा है, जब कि हम चाहते हैं 
कि इंश्वर की भक्ति से हो | रावण के भय से कोई अच्छा काम होता है, तो हम 
उसे पसन्द तो कर लेते हैं, पर चाहते हैं कि राम की मक्ति से ही हो | 
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किन्तु ऐसा कमी न सोचना चाहिए कि बेकारी मियने के लिए फिलहाल 
चीच के समय में ही हमे ग्रामोथोगों की जरूरत है। यों तो पूँजीवादी सरकार 
को समझा ही रहे हैं कि आप आमोद्योग खड़े कर रहे है, पर उससे काम में बड़ी 
देर होगी और उससे लोगों को तकलीफ ही होगी | फ़िर भी आप उसे सड्ढा 
करना चाहते दो, तो करें | लेकिन यद् ध्यान रखिये कि ये थोड़े ही दिनों के लिए 
हंगे। दम तो देश में यन्त्रीकरण दही चाहते हैं। जैसे हम मेहमान को धर में 
जग देते हैं, वैसे ही देश में ग्रामोद्रोगों को स्थान दीजिये | लेकिन उसे घर वा 
मनुष्य मत समभिये।” इस तरह एक ओर पूँजीवादी विरोध कर ही रहे हैं 
दूसरी ओर जो यद्द समभ गये हैं कि ग्रामोग्रोग चलाने ही पड़ेंगे, उनके दिमाग 
ओी साफ हैं, ऐसी बात नहीं | ्रवश्य ही उनमें कुछ ऐसे हैं, जिन्हें ग्रामोद्यो्गों 
'पर भद्धा है। लेकिन बहुत-से ऐसे हैं, जो आमोद्योगों को एक तात्कालिक उपाय 
मानते हैं। हम कहना चाहते हैं कि इस जिले में हमने ऐसे सैकड़ों गाँव देखे, 
जहाँ कोई तात्नालिक योजना नहीं चल सकती, दीघवालीन योजना ही करनी 
होगी । रास्ते बनाना आदि जैसे अनुत्पादक काम करने हों, उनके लिए तालालिऊ 
योजना हो सकती है। किन्तु इन गाँवों में यद्द नहीं हो सकता कि ग्रामोद्योग वा 
आयोजन किया जाय श्रोर फ़िर चार साल के धाद आमोद्योग हटाकर दूसरे यरा 
लाये जायें । यह भी समभने की भाव है कि हिन्दुत्तान की और दुनिया की भो 
जनसंख्या कुछु-न-कुछ बढ़ ही रही है; पर हिन्दुस्तान की जमीन का रक्य नहीं 
चढेगा । ऐसी स्थिति में इमें समझना दी होगा कि ग्रामोद्योगों का इस देश वी 
आर्थिक योजना में स्थिर कार्य है। 


भारत के आयोजन में ग्रामोद्योग का स्थान 


ऊैसे इस देश मैं ओर दुनिया में मो खेती नहीं टल सकती, वैसे कम-सेकम 
हिन्दुस्तान में ग्रामोद्योग नहीं टल सऊते | दुनिया को इर द्वालत में सेती करी 
ही पढ़ेगी, पर ग्रामोयोगों के बारे में ऐसा नहीं कद रज़ते। जिम देश मैं जन- 
संख्या बहुत फम हो, वहां दूसरे उयोग चल सकते € और जर्शं जमीन बहुत 
ज्यादा हो; वहाँ खेती में यन्त्रो का उपयोग किया जा सज़ता है। किल्चु दिल्दुस्तान 
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जैसे देश में, जहाँ जमीन कम और जनठंख्या ज्यादा है, खेती में बड़े-बड़े यन्त्र 
नहीं श्रा सकते और उद्योगों मैं भी सिर्फ आमोद्योग ही चल सकते हैं । इसलिए 
न केवल वेकारी के असुर के भय से, बल्कि स्थायी योजना के रूप में काम किया 
जाय। कोई हमसे पूछ सकते हैं कि आप इस तरद भेद क्यों करते हैं ? हम भेद 
इसीलिए, करते हैं कि जहाँ देशव्यापी योजना बनानी हो, वहाँ अगर, कोई निश्चित 
विचार न हो, तो वह योजना नहीं चल सकती | मैंने कद दिया है, यह ठीक 
है कि बेकारी-निवारण के लिए. आ्रामोद्योग का आरम्भ किया जा रहा है | लेक्नि 
आज नहीं तो कल, हमे यह सोचना होगा कि यहाँ जो आयोजन करना है, उसमें 
आमोद्योग को एक महत्वपूर्ण विषय, जीवन का एक अंश मानकर स्थान 
देना होगा। 
ओऔजारों में सुधार हो 
हिन्दुस्तान के लिए आमोद्योग श्रत्यन्त आवश्यक है, इसका मतलब यह नहीं 
कि औजारों में कोई सुधार ही न किया जाय । सुधार तो जरूर करना चाहिए और 
हम भी पचीस साल से उसके पीछे लगे हुए है। अनेक वर्षों से हमने चरखे के 
प्रयोग किये और परिणामस्वरूप अरब 'श्रम्तर चर्खा' निकला है। ऐसे सुधरे हुए 
ओऔजार जरूर निकलमे चाहिए.। उनसे कोई हानि नहीं होगी। लेकिन अ्रम्बर 
चण्खा थआयेगा, तो मो हमारी तकली श्रोर चर्खा नहीं मिटेगा। छोटे-छोटे बच्चे 
भी रोज्ञ श्राध घटा चर्खें पर सूत कातकर अपने लिए सालभर का कपड़ा बना 
, सत्ते हैं। ग्रामोद्योगों मे यद सामर्य्य है कि गाँव के औजारों से ही काम हो सकता 
है और उसके लिए ज्यादा पूँजी की जरूरत नहीं होतो श्रौर न॒ ज्यादा तालीम ही 
देनी पड़ती है । 
ग्रामदान के बिना ग्रामोत्थान असम्भब 
ग्रामोद्रोग मी अकेले नदी टिक उऊ़ते । गाँव के सब्र लोगों को मिलकर उसके 
लिए योजना करनी होगी । अगर गाँव के लोग निश्चय करें कि हमारे गाँव में बाहर 
का कपड़ा नहीं आ सकता, तो वे योजना करके कपास वोने से कपड़ा बनाने तक 
' का सास काम गाँव में हो करेंगे । हम नहीं मानते कि इस तरह की योजना के 
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बिना ग्रामोद्योग फैल सकते हैं | कोई व्यक्तिगत तौर पर आ्रामोद्योग कर ले, तो भी 
उससे प्रामव्यापी योजना नहीं हो सकती । कोई एकाघ मनुप्य अपनी मर्जी ते 
सूत कातकर अपना कपड़ा बना सकता है। लेकिन खतने से ग्राम-योजना 
नहीं बन सकती | ग्राम-योजना बनाने के लिए गाँव बी एक समिति बइमनी 
चाहिए | लेकिन जत्र तक गाँव में विषमता रहेगी, तब तक गाँव बेलोग 
आम-समिति के निर्णय न मानेंगे | इसलिए जमीन का समान बैंटवारा भो 
आवश्यक है | हमने इसके लिए कुछ सिद्धान्त दी बनाये है, जो आपके सामने 
रख रहे ई४ (१) बिना ग्रामोद्योग के ग्राम का उच््यान हो नहीं सकता, 
(२) खुब्यवस्थित प्रामन्योजना के बिना ग्रामोद्ोग नहीं चल मफक्‍ते, 
(३ ) ग्राम की मुब्यवत्थित योजना ग्राम-समिति बनाये बगैर नहीं हो सतती 
शरीर (४ ) प्राम-समिति को गाँव में तत्र तक मान्यता नहीं मिल सकती, जत 
तक गाँव मैं जमीन का समान बेंटवारा न हो। इस तरद गमोस्‍्त्यान के साथ 
ग्रामोद्रोग श्र जमीन का वेंय्वारा, ये दो चीजें बेंधी हुई है, उन्हें श्रलग नहीं 
किया जा सकता है । 


गुदारी 
छन्हनपज 


स्वेच्छा से स्वामित्व छोड़ने में ही क्रान्ति ४४०३ 


मनुष्य को जीवन में यक़् क भी कुछ मौका मिले, तो वह बहुत भाग्य 
माना जायगा | हमारे जीवन मे हमें एक यज्ञ की पूर्ति करने के बाद दूसरा यज्ञ 
शुरू करने का भाग्य मिला है। मनुष्य को श्रक्सर ऐसा भाग्य हासिल नहीं 
होता। कालिदास में लिखा है : “बल्लेशः फलेन हि घुननंवतां विधत्ते--जो भक्त 
होते हैं, वे एक क्लेश समाप्त होते ही नये क्लेश का आरम्म करते हैं। नवे क्लेश 
का आरंभ करने का मतलब है, नये आनन्द का आरम्भ करना। तपस्या और 
तप मैं बड़ा फर्क है। तप से आनन्द ओर निर्मिति होती दै। हम लोगों 
को स्वराज्य के नाम से तपस्या करने का एक टफ़ा मौका मिला था ओर अब 
दुबाय 'सवोदय' के नाम से तपस्या करने का मौका मिला है, इसलिए हम बड़े 
भाग्यवान्‌ हैं। हमे उम्मीद होनी चाहिए कि यद कार्य पूरा हुए बगैर भगवान्‌ 
हमें अपने दर्शन के लिए. न बुलायेगा। उस ह्वालत में हमें वर्षों को कोई गिनती ही 
न करनी चाहिए, अपने काम में उत्साह मालूम होना चाहिए.। जब्र भगवान्‌ 
किसीको इस तरह का भाग्य देता है, तो उसे दोनों तरफ से मुख द्वासिल होता है, 
उसके दोनों हाथ लड्डू रहते हैं। अगर मगवान्‌ ने उसे अपने दर्शन के लिए. 
जल्‍दी बुला लिया, तो उसे भगवान्‌ के दर्शन का आनंद मिलेगा और श्रगर जल्दी 
ने बुलाया, तो भगवान्‌ को ही सेवा करने का आ्रानन्द मिलेगा | इस तरह जिसके 
लिए. इस ओर आनन्द और उस ओर मी आनन्द है, उतके जीवन में छिता 
आनन्द के दूसरी वस्तु नहीं रहेगो । 

कार्यकताओं का अमिनन्दन 

हमें बड़ी खुशी हो रही है कि आज का यह दिन कोरापुट जिले की यात्रा मे 
आया। हम इस दिन को अपनी साठ वर्षों की पूर्ति का उत्सव नहीं मानते, बल्कि 
यश जो भूमि-क्राति शुरू हुईं है, उसके संकल्प का दिन मानते हैं | मेरा बचपन से 
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बड़ा भाग्य रहा है कि हमेशा सज्ञनों कौ संगति ओर सब्रका खूब अच्छा सहयोग 
मिल्ला है। इस जिले में भी मुझे चर महीने से यही अनुभव आ रहा है। यह 
जिला मलेरिया के लिए प्रतिद्ध है। यहाँ बीच-ब्ीच मे वारिश भी काफ़ी हुई 
ओर घने जंगल तो पड़े ही हैं। फिर भी इस वारिश में पचार्सों कार्यकर्ता साढ़े 
तीन, चार महीने से लगातार घूमकर काम-कर रहे हैं। इसलिए अब्र यह शंका 
नहीं रही कि बारिश में किस तरद काम हो सक्रेगा। यहाँ बहुत बड़ा कार्य हुआ 
है और कार्यकर्ताओं के लिए दाढ़स और हिम्मत बैंध गयी है। वात्रा के लिए तो 
हर जगह कई सहूलियतें मिलतो हैं। लेकिन इन कर्यकर्ताओं को कोई खास सहू- 
लियत नहीं मिलती | इसलिए, आज के दिन हम इन सम्र कार्यकर्ताओं का अत्मन्व 
हृदयपूर्वक अमिनन्दन करते हैं। परमेश्वर से हमारी मॉग है कि वह इन संबशों 
ऐसी ही रादबुद्धि दे, इन्दें दीर्घायु करे, इन सबका परस्पर प्रेममाव शतगुणित 
हो ओर सत्रको उत्तरोत्तर हृदय-शुद्धि होती जाय । 


सभी कार्मों का आधार हृदय-शुद्धि 

हमारे सभी कामों का आधार छृदय-शुद्धि है। आखिर यह कोई साधारण 
कार्य नहीं है, यद तो यज्ञ-कार्य है और यज्ञ-कार्य दृदय-झुद्धि पर निर्भर करता है। 
इस श्रन्दोलन में किसने लोग योग देते हैं, इसकी हमें चिन्ता नहीं | लेकिन जन 
हम देखते दें कि कार्यकर्ता चार महीने से बारिश में अविश्रांत अम करते श्राये हैं. 
और उन्हें किसी भी प्रकार को ख्याति या लाभ हासिल नहीं है, फिर भी वे वाम 
करते जाते हैं, तो हमारे दृदय को बड़ा आनन्द होता है। काम तो खैर, सम करते 
ही हैं। दुमिया में त्रिना काम का कोई क्षणमर के लिए भी नहीं रहता। 
कित्तु जित्ते 'निष्फाम कर्म! कइते हैं, बढ चीज बहुत दुलंभ है| लेकिन इस यश्ञ में 
कोरापुट मिले के इतने सारे कार्यकर्ताश्ों को बढ चीज मुलम हो गयी, यह देखरर 
हमे परहन्नता दोतो दे । 

हमारे नेता परमेश्वर 

दर्मे इसमें जय मी एंदेंद नई कि यह वार्य ईश्वर हम लोगों से करना चाइता 

है। जिसीसो लगता है कि इमारे कम के लिए अच्छे नेता मिलते, तो यद कार्य 


स्ेच्छा से स्वामित्र छोड़ने में ही क्रान्ति २६७ 
बहुत जल्दी आगे बढ़ता | लेकिन आप समझ लोजिये कि हमारे काम के लिए. 
जो नेता मिला है, उससे बढ़कर नेता सारी दुनिया में नहीं है। हमारे काम के 
लिए परमेश्वर ही नेवा हुए. हैं। उनके वल और उनकी इच्छा के सिवा यह 
काम किसी प्रकार आरंभ ही न हो सकता था। अगर वे नेता न होते और इस 
काम का थोड़ा-सा भी भार हमारे कं्घों पर पड़ता, तो हम टिक नहीं सकते ये । 
जैसा कि मैंने अमी कहा, इस शरीर का कोई भी भार मेरे ऊपर नहीं है। वैसे 
हम यह भी कहना चाहते दूं कि इस कार्य का कोई भार हम पर है, ऐसा हमें 
महसूस नहीं होता | में तो मानता हूँ कि ईश्वर की प्रेरणा न होती, तो ये सारे 
छोटे-छोटे कार्यकर्ता इस तरह काम न कर सकते | लेकिन जत्र वह चाहता है,, तो 
जड़ को चेतन बनाता है, नाचीज को भो चीज बना देंता है। 


संकल्प का कोई भार नहीं 


आज के दिन कोयपुट में जो यज्ञ शुरू हुआ है, उसकी पूर्ति का संकल्प इम 
सब्र करें और उस संकल्प का कोई भार हम महसूस न करें | हम उसे भक्ति 
का एक संकल्प समर्मे ) हमारे कुछ भाई हमे बहुत बार कहते हैं कि आपने यह 
जो पाँच करोड़ एकड़ का संकल्प किया ओर उसके साथ रुत्तावन साल की जो 
मुदृत लगा दी, उससे कई दोपों को पैदा होने ओर अ्रद्धिसा में मी वाधा पड़ने की 
आशंका है। उनकी यह कल्पना सही हो सकती थी, अगर इस संकल्प का कोई 
भार हम महसूस करते | लेकिन इसका कोई भार हम पर नहीं है, इसलिए इसमें 
उतावली या हिंता की कोई शंका नहीं हो सकती | जा भी सोचा जाय, तो 
ध्यान मैं श्रा जायगा कि इस तरह लोगों से पाँच करोड़ एकड़ जमीन हासिल करने 
का संकल्प हम नहीं कर सकते । श्रगर हम कोई संकल्प कर सकते हैं, तो यही कर 
सकते हैं कि हम लोगों के पास जायेंगे ओर प्रेम से अपनी बात समझायेंगे। 
जमीन देने का संकल्प तो लोग ही कर सकते हैं | इसलिए पाँच करोड़ एकड़ 
का संकल्प याने ए.क सीधा-सादा गणित है, जो हमने देश के लोगों के सामने 
रखा है। हमने कहा दे कि देश के उद्धार के लिए इतना होना अरश्यक है। 
समय की भी हमने जो कल्पना को है, वह हमारी अपनी कल्सना नहीं है । हमारा 


श्ह्द मदान-गंगा 


कुछ इंतिद्वास का निरीक्षण है और कुछ श्रद्धा है। इन दोनों के कारण इमारे मन 
मैं यह विचार थ्राया कि इस काम की कुछ मुदत होनी चाहिए. । हमने वह मुदरत 
अपने मन मैं मान ली है। किंतु इसका श्रर्थ यह नहीं कि उस सीमा के अंदर 
दम कुछ गलत दंग से काम करें । इमारा रास्ता तो सोधा और सरल है। सत्य 
इमारा आघार है और अहिंसा हमारा प्राण | इन दो आधारों पर निष्ठा रखकर 
हममे यह काम शुरू किया है| 
काम एक दिन में दो सकता है 
मेय गणित पर बहुत ज्यादा विश्वास है; फिर भी ये आज्षेपकारी उस परे 

जितना विश्वास रखते हैं, उतना मेरा भी नहीं है। वे पूछते हैं कि चालीस लाल 
एकड़ भूमि प्रात्त करने के लिए तीन खाल लगे, तो पॉँच करोड़ के लिए 
कितना समय लगेगा और सत्तावन के अन्दर यह सब्र कैसे होगा! जय 
बतादये। में जवाब देता हूँ कि सावन साल तक काम पूरा करने हरी 
बात द्वी क्‍यों करते हो! यहकाम तो एक दिन में दोगा। सारा देश एंक 
संकल्प कर ले श्रीर एक तारीख मुकरर कर ले, तो उस दिन देश के स्तर 
गाँवों में जमीन की प्राप्ति और बेंटवारा हो जायगा। उसके आये निर्माण झा 
काम करना दोगा। वह एक दिन में नहीं हो सकता । उसके लिए जितना सनव 

लगना चाहिए, उतना लगेगा । फिर उसमें गणित कौ मदद होगी। लेविन 

यह प्राप्ति श्रोर वितरण का काम तो एक दिन में ही हो सकता है। उस एक दिन 

की प्राप्ति के लिए, जितने दिन लगें सो लगें। 

सवेच्छा से स्वामित्व-विसजन ही क्रांति 
इमारे चित्त में तो इस काम के लिए प्रतिश्षण उत्साह बढ़ रहा है। हमने 

पिद्दार में दी क्द्या था कि 'बिद्वार के बाद उद्भीसा को भूमि-ऋन्ति या वाम करना 

है। यहाँ के फार्यकर्ताओों ने उस शब्द पर श्रद्धा रखकर उस दिशा में बाम किया 

ओर इमारे थ्राने के पटले ही कुछ गाँव ग्रामदान में मिले | श्रव यहाँ एक साठ 

दर्शन शो रद्या है; यद में अ्रपनी आँखों से देख रह्म हुँ। यहाँ इस पाम वा इृछ 

थोड़ा-सा विगेध भी हो रहा है, यद सुनकर मुम्े ख्यी ही हुई । श्रगर इतमा होने 


स्वेच्चा से स्वामित्व छोड़ने में ही ऋत्ति श्दृ६ 


पर भी विरोध नहीं होता, तो मेरे मन मे शंका आती कि शायद हम कुछ-न- 
कुछ गलती कर रहे हैं! इस काम से तो आज की समाज-रचना की बुनियाद 
ही खतम हो रही है । जहाँ आप कुल जमीन ईश्वर की मालकियत की मानने 
लगे, वहीं आप व्यक्तिगत मालकियत ही खतम कर देते हैं। लेकिम आज तो 
ऐसे समाजशाख्क्ञ ही नहीं, बल्कि नीतिशासत्रह और तत्यशनी मी मौज हैं, जो 
व्यक्तिगत मालकियत को एक पवित्र वस्तु मानते हैं। वे कया कहना चाहते हैं, 
यह मैं समझ सकता हूँ । थे यही कटना चाहते है कि जो चौज दूसरे ने अपने 
हाथ में पकड़ रखी है, उसे हम हिंसा से छीन लेते हैं, तो वह श्रन्याय हो जाता 
है। लेकिन वह चीज उसीकी इच्छा से उसके द्वाथ से नीचेगिरनी चाहिए। 
क्योंकि उसने वह वरू प्रात्त करने के लिए काफ़ी परिश्रम किया है। इसलिए 
उसे वह वस्तु छोड़ने मे ही अपने परिश्रम की सार्थकता मालूम होनी चाहिए । 
जब बाप अपनी क्मायी हुई इस्टेट बेटे के हाय साप देता कै; तो उसे बड़ी खुशी 
होती है। उसे इस बात का विशेष आनन्द इसलिए होता है कि उसने वह इस्टेट 
खुद कमायी है। इसी तरह आज के समाज ने अपनी जो मालकियत मान रखी 
है श्रीर उसके लिए. उसने कुछ परिश्रम भी किया है, तो उप्ते मालकियत छोड़ने 
में दी परिश्रम की सार्थकता मालूम हो। जब ऐसा अनुभव श्रावेगा, तब हम 
कह सकेंगे कि हमने क्रान्ति की है | 


विचार-मन्थन आवश्यक 


हमारा यह विचार बिलकुल ही नया विचार है। धब एक नवा विचार शुरू 

होता है, तो पुराने विचारवाले आश्चर्य में पड़ जाते हैं श्रोर कुछ लोग विरोध 
भी शुरू करते हैं। उसमें हमें ताज्लुव मालूम न होना चाहिए. | इस तरह जो 
कुछ थोड़ा विरोध शुरू हुआ है, उससे हमें बड़ा लाभ होगा । उससे विचार- 
मंथन होगा, जिसकी इस काम में बहुत श्रावश्यकवा है। विचार-मन्यन के बिना 
_ शानाग्नि पैदा नहीं झेती | इमने जगह-जगह जाकर गाँववालों को सममरया है कि 
आप यह काम पूरे विचार से कीजिये। मेय विश्वास है कि जिन्होंने आमदान दिया 
है, उनमें सिर्फ दस-पाँच ही ऐसे गांव होंगे, विन्‍्होंने दूसरों को देखादेसी:यह काम 


विज्ञान-युग में स्थितप्रज्ञ के लक्षणों का महत्त्व २७१ 


च्यावह्रिक लोग घ्थिवप्रज्ध के श्लोक बोलते होंगे। अक्सर सर्वसाधारण लोग 
भक्त के लक्षण गाया करते हैं । गीता मे जो भक्त के लक्षण है, वे बहुत श्रच्छे 
है। गीता का सत्रतते मधुर अ्रंश अगर कोई है, तो वह मक्त के लद्धणों का है। 
इमलिए लोग भक्त के लक्षण गाया करते हैं, तो इसमे कोई आश्चर्य की बात 
नहीं। उसमे साधारण सदगुर्णों की प्रशसा है । किन्तु स्थितप्रज्ञ के इलोक अंतिम 
अच्स्था का वर्णन करते हैं, फिर मी गांधीजी ने उन्हीं श्लोकों को चुनकर लोगों 
के सामने रखा और वे लोकप्रिय हो गये । 
विज्ञान-युग में नि्णय-शक्ति की महिमा 

गांधीजी ने इन श्लोकों को क्‍यों चुता और उन्हें इनका इतना आकर्षण 
क्यों मालूम हुआ १ इसका कुछ अंदाजा हम लगा सकते हैं । उसका एक कारण 
यह है कि विज्ञान के युग मैं जिसकी अत्यन्त आ्रावश्यक्ता है, उसकी पूर्ति इनसे 
होती है। शंकराचार्य को श्रात्मा की अंतिम ध्थिति का बहुत आकर्षण था और 
उसी दृष्टि से वे इन श्लोकी की तरफ देखते थे। कु वैज्ञानिक युग में रहनेवालों 
को इन श्लोकों से ऐसी चीज मिलती है, जिसकी इस युग को अत्यन्त आवश्यकता 
है। इन श्लोकों में सत्से ज्यादा महत्व 'प्रश्ां को दिया गया है, प्रज्ञा याने 
पनिर्णय-शक्ति! | यह मिर्खय-शक्ति जितनी परमार्थ मे काम आती है, उतनी 
ही व्यवहार मे भी आती है। आज के वैज्ञानिक युग मे मनुष्य के मसले बहुत व्यापक 
हुए हैं । इसलिए, कठिन समस्याएँ पेश होती हैं । शा जमाने में छोटे-छोटे सबाल 
पेश नहीं होते, जो मी पेश होते है, बद्दे ही होते हैं। लड़ाई की समस्या अगर 
डठ खड्डी होती है, तो वह जागतिक ही होती है । कोई वैज्ञानिक समस्या खड़ी 
होती है, तो वह भी जागतिक ही होती है। कोई समाजिक समस्या खड़ी होती है, 
ता यह भी विश्वव्यापक हो जाती है। कोई साधारण व्यापार की समस्या खड़ी 
होती है, तो उसका मी सम्बन्ध अन्तर्राष्ट्रयक्षेत्र मैं पहुँच जाता है। इस तरह 
विज्ञान के कारण छोटी-छोटी समस्याएँ भी बड़ा व्यापक रूप ले लेती हैं । दूसरी 
' मजेदार बात यह द्वोती है कि इधर तो व्यापक ओर कठिन समस्याएँ पेश होती 
हैं और उघर उनका जल्दी निर्णय करने दी भी आवश्यकता होती है। क्योकि 


रेण२ भूदान-गंया 


काल की महिमा इतनो बढ़ गयी है कि एक-एक घण्ट मारी हो गया है। आठ 
बने मिलनेवाली डाक अगर नो बने मिले, तो मनुष्य घत्रड़ा उठता है। 
डाक मिलने में एक घण्टे की देर हो, तो दुनिया मे कई प्रकार वी घुराइयों पैदा 
हो सकती है। 
स्थितप्रज्ञ के लक्षणों की इस युग में अधिक आवश्यकता 

सारांश, जहाँ बड़ी-बड़ी समस्याएँ पेश होकर भी उनका शौप्र निर्णय करने 
की श्रावश्यकता होती है, वहाँ स्थितप्रज्ञ के लक्षण एक बड़ा आश्रय वा स्थान 
है। जैसे श्रन्तिम अक्म-दर्शन के लिए, स्थितप्रज्ञ के लक्षणों के सिवा गति नहीं, 
वैसे ही इस जमाने की समस्याएँ हल करने के लिए भी उनके सिवा गति महीं है। 
इन दिनों सारी हुनिया की खबरें शीघ्र मिल जाती हैं और एक घरटे में वे दिमाग 
में उपस्थित हो जाती है | उनका श्पने पर असर हुए. बिना, बिलकुल तव्स्थ बुद्धि 
से निश्शंय करना होता है। अगर श्रसर पड़ा, तो निर्णय ठीक नहीं हो सकता। 
इस तरह इस जमाने के लिए निर्णय-शक्ति की महिमा बहुत ही बढ़े गयी है। 
इसीलिए गांधीजी ने साधारण कार्यकर्ताओं के सामने भी गीता के ये श्लोक रखे | 


समाज को स्वावछम्वी बनाना सबसे श्र सेवा 

समभले की जरूरत है कि मनुष्य की सेवा किस प्रकार समाज के काम श्राती 
है ! मतुप्य कई प्रकार से समाज वी सेवा करता है। शारीरिक सेवा, मानसिक 
सेवा और बाणी से भी सेवा करता है। लेकिन सबसे ओष्ठ सेवा बह है, जिसके 
जरिये समाज सोचने में घ्वावलम्ब्री बनता है। लड़कों को हम तरइ-तरद का शा 
दें, इसका उतना मद्दत्त नर्दी, जितना इस बात का महत्व है कि लड़के शान-प्राति 
करने में स्पृतन्त्र हों | श्रगर समाज के इर व्यक्ति में श्रपने लिए. विचार करने वी 
शक्ति थ्रा जाय, तो समाज की बड़ी सेवा होगो । श्रगर ल्यितप्रज के ये लक्षण 
इम लोगों के जीवन में थ्रा जायैं--और उनया झ्ाना बहुत ज्यादा कठिन नह 
ऐसा इस कद रफ़्ते ई--तो समाज के मसले सदज दो इल होंगे। क्योंकि उसके 
परिग्शमस्यरूप इर घर में निर्गृय-शक्ति दातिल होगो। जैसे दर घर में एकनएक 
दौपर लग जाने से रात व्य श्रैंघेर मिट जाता दै, वैसे ही दर पर में ध्पितपम्श फे 


5. | 


विज्ञान-युग में स्थित्रप्ज्ञ के लद्णों का महत्त र्ण्३ 


लक्षख दासिल होने पर निर्ण॑य-शाक्ति दाखिल शोगी। अगर इम चाहते है कि 
दुनिया में गणतन्त्र' स्थावित हो और 'शाउन-मुक्ति' आ जाय, तो मनुष्य की 
बुद्धि शान्त, सम और शुद्ध होनो चाहिए। 
निणय-शक्ति की प्राप्ति कठिन नहीं 

स्थितप्रज्ञ के ये लक्षस प्रात करना कठिन नहीं, यह हमने हिम्मत की बात करी 
है। उसे हम बस रूट करेंगे। स्पितप्रशता एक अत्यन्त विकसित अवस्था है। लेक्मि 
साधारण क्षेत्र में उतका साधारण आरम हो सकता है। अपने निज के व्यवशर 
के लिए, अपने कुठुम्य के चैत्र में या अपने गाँव के क्षेत्र में निर्णय करने की 
शक्ति हासिल हो सकती है । इस तरह अ्धिकधिऊ व्यापक क्षेत्र में निर्यंय.करने 
की शक्ति हासिल हो, तो निर्शय-शक्ति के उत्तरेत्तर अनेक व्यायक्न अर्थ हो सकते 
ईं। ह्िर भी इत निर्य॑य-शक्ति का ख्वरूप एक ही रहेगा । चाहे अपने व्यक्तिगत 
मामले मे निर्णय देना हो, घर के क्षेत्र में, गाव के क्षेत्र में गा अन्वर्यप्ट्रीय क्षेत्र में 
निर्धुय देना हो, तो निर्णय-शक्ति का स्वरूप वही रहेगा कि मसडो के बारे में 
सोचने में मनोविकरर दाखिल न होने चाहिए. | 

हमने कहा है कि यह चोज इतनी कठिन नहीं मानी ज्ञानी चाहिए, इसके 
दो कारण है । पहला कारण यह है कि समता आत्मा का स्वरूप है | आत्मा स्वयं 
निर्विकार है। हम विकारवान बनते हैं, तमी हमें कुछ क्लेश होता है। निर्विकर 
रहने के लिए किसो क्लेश दा प्रवनन को जरूरत ही नहों होती । किसी पर 
गुस्‍्मा करना हो, तो जरूर कुछु-न-कुछ प्रवत्त करना होमा--श्रॉख का स्वरूप 
बदलना पड़ेगा, द्वाथ उठाना पड़ेगा, चादे लाठो भी उठानो पड़े । इस तरह उसके 
लिए बुछ-न-कुद क्लेश करना पड़ेगा और नाड़ी मो तेज चलेगी । लेकिन 
अगर गुस्सा न करना हो, तो कुछ खास प्रवनन की जरूरत ही नहीं है। उसमें 
कुछ करना ही नहीं पहता ! इस तरद्द निर्विकार अउस्था की प्रात्ि बहुत कठिन 
न मानी लायगी। दूसरा कारण यह है कि इस विज्ञान के जमाने में बह एक 
आवश्यऊता है । इसलिए हर मनुष्य में बह उपस्यित होगी । 

हर कोई चाहे, तो स्थिवप्रज्ञ बन सकता है - 
इस तरद मनोविम्रर्रों के विदद्ध अब दो शक्तियाँ कम करने लगी हैं। 
हि 








रण्छ बह भद्वान-गंगा 


पुराने जमाने में मनोविकार के विद्द्ध केवल एक ही शक्ति काम करती थी और 
बह भी आत्मा की शक्ति | किन्तु श्राज तो मनोविकार के विरुद्ध विज्ञान भी खड़ा 
है। इधर से श्रात्मशान और उधर से विज्ञान, दोनों मनोविकारों के विरुद खड़े 
हैं। इसलिए निर्विकार चिन्तन करने की शक्ति बहुत ज्यादा कठिन न मानी 
जानी चाहिए, यह हमने कहा | इमने 'स्थितप्रन-दर्शन' में भी यह लिख रखा 
श्रौर हमारा यह निश्चित विचार है। हमने वहाँ लिखा है 'मेंरे जैसा मनुष्य 
श्रगर गामा पहलवान बनना चाहे, तो नहीं बन सकता। इसी तरह हर बोई 
श्रगर चाहे कि मैं राष्ट्रपति बनें, तो नहीं बन सकता । लेकिन हर कोई श्रगर 
चाहे, तो स्थितप्रश बन सकता है |? 
कार्यकर्ता विकार छोड़ें 
इस तरह देखा जाय, तो यद्ट चीज जैसे अ्रत्यनत आवश्यक ओर श्रत्मन्त 

महत्वपूर्ण है, वैसे ही श्रत्यन्त सहज भी है। भूदानन्यत् के काम में भी इसका 
बड़ा मदत्व है । इस काम में केवल हम मुद्दीमर कार्यकर्ता ही है। अ्रगर परव्पर 
ब्यवद्र में जो अनेक प्रश्न खड़े होते है, उन्हें हल करमे मे हम निर्विकार बुद्धि 
से काम करें, तो वे शीघ्र इल हो जायेंगे । यद निर्धिकार बुद्धि हम मिल जाय, तो 
१६५७ की जो बात हम करते हैं, उससे भी जल्दी काम होगा । साथ ही कार्य 
कर्ताश्रों की जो थोड़ी-सी शक्ति है, वह सारी-की सारी इस काम में जुट जायगी | आज 
तो उनके मनमेददों में विकार-भेद भी शामिल द्ोोते हैं और एक्न्दूसरे की शक्ति 
एक-दूसरे वो बाटती है। श्रगर हमारे बीच का यह शत्रु हट जाय, तो हमारी शर्क्ति 
बहुत बढ़ जायगी | इसलिए हमारी यह इच्छा है कि कार्यकर्ता इन इलोकों वा 
अर उनके विचार्रो का खूब चिन्तन करें ओर इसका घर-घर प्रचार हो | 

* श्राज यद बात इ्में सहज ही सभी है। श्राज एमारे इस शरीर के साठ साल 
पूरे हुए, फिर भी इममे निर्दिकारिता नहीं आयी, तो हमारा जीवन वेजर गया, 
ऐसा मानना पढ्ेगा। श्राप सबषा इस पर श्राशीर्वाद दो और हमारा श्राप पर 
आंशीर्योद हो फि परमेश्वर वी इपा से यइ निविकार बुद्धि हमे दवासिल दो । 
युनपुर रे 

५. विवैच्सॉप५ 


* 


र्ज६ भूदान-गंगा 


विरक्ति का होना एक खालिस सदगुण है, ऐसा हम नहीं समभते | उसमे गुण 
का अंश जरूर है, पर वह एक पूर्ण गुण है, ऐसा हम नहीं समभते | हम उसमे दोप 
मानते हैं, इसीलिए, विरक्ति का उपदेश नहीं देते | यद्यपि कई संतों मे हमं विरक्ति 
का उपदेश दिया है, पर यदि हम उसका ठीक खवरूप समभ लें, तो मालूम होगा 
कि बढ अनासक्ति ही है। शरीर या पारिवारिक जिम्मेवारी का त्याग, इस तरह उतवा 
श्र्थ करना गलत है। लेकिन विरक्ति का इसी तरह से श्र्थ किया गया है। इसी- 
लिए हम कह्दते हैं कि हम जो विचार फैला रहे है, वह विरक्ति का नहीं है 
हम लोगों को यह नहीं समझता रहे हैं कि अपने परिवार श्रौर बाल-वच्चों 
की चिंता क्यों करते हो ? सारी-की-सारी जमीन देश को दे दो | बल्कि हम तो 
उनसे यही कहते हैं कि आप अपने शरीर और परिवार के लिए. जो अ्रमुराग रखते 
हैं, वह एक अच्छा गुण है; पर उसे सोमित मत बनाओ, व्यापक करो | इमारा 
हेतु वैराग्य-प्रचार का नहीं है। हम जानते है कि वैराग्य का प्रचार कई लोगों 
मे किया है और बह व्यापक रूप में मद्दीं हो सकता। लेकिम हम तो श्रतुगंग 
का विस्तार करना चाहते हैं! हम चाहते हैं कि हम अपना एक बड़ा परिवार 
सममें, | श्राज तक हमने अपना छोटा परिवार समझ रखा था श्रौर इसी कारण 
संकुचित बन,गये, जिससे कई दुःख निर्माण हुए हैं। 
हमारी यह बात मान्य करते हुए. कि हम अनुराग का विस्तार कर रहे हैं 

कुछ लोग यह आक्लेप उठाते हैं कि अनुसग वा विस्तार करने और बढ़ा परखिर 

बनाने की बात आप करते हैं, लेक्नि बड़े परिवार में मनुष्य वो कर्तम्य वी प्रेस्णा 

नहीं मिलती, छोटे परिवार में दी वह मिलती है। अ्रगर लोगों को यह सममग्या 
जाय ऊि'सारी जमीन देश की और उंपत्ति समाज की है, तो लोग आपका विचार 
- यृूवूल करेंगे ! किर भी वह चीज उन्हें अहण नहीं होगी। श्गर वद्द उन पर लादी 

जाय, तो उनमे आज कौ वह कर्तव्य-मावना न रहेगी, जिससे प्रेरित होकर वे कई 

अच्छे काम करते है| इसका उत्तर यही दै कि भूदान-यन में हम मालकियत के 

नाते ईश्वर का हवी नाम रखना चाहते हैं, जिसे सब्र मानते हैं श्रीर उसकी तरफ है 

गाँव का परिदार दनाने की बात करते हैं। इमें भी मंजर है कि दोडे पैमाने पर 
. उपासना अच्छी दोतो है श्रीर श्रगर बुत बड़ा विस्तृत श्राआर हो जाता है 


ग्राम-परिवार मध्यमन्माग - श्छछ 


बह वस्तु भ्रव्यक्त हो जाती है। इसीलिए विचार मान्य होने पर भी उस पर अमल 
नहीं है सकता और न उससे प्रेरणा ही मिल सकती है। यद्दी कारण है कि हम 
सारे देश की मालकियत या सरकार की मालकियत की बात कमी नहीं करते । 
न समुद्र, न नाला; वल्कि सुंदर नदी 

इम कढते हैं कि हमें थ्रपना परिवार व्यापक बनाना चाहिए, पर यह अति 
व्यापक न हो, साधारण ग्रहण होने जितना ही व्यापक हो | हम कबूल करते हैं 
कि समुद्र में डर मालूम होता है, मनुष्य को उसमें तैरने की हिम्मत नहीं- 
होती | लेकिन हम कद्दना चाहते हूँ कि नाले मे भी खतरे होते है। वहाँ कई प्रकार 
की गंदगी होती है । इसलिए हम सम्रको समभा रहे है कि आपने यद्द जो छोटा- 
सा माला पकड़ रखा है, उससे काम न बनेगा । हमे सम्रद्र की तरफ भी नहीं जाना 
है, बल्कि छोटी-सी सुंदर नदी बनानी है । भ्रभी तक का मानवता का विकास 
और श्ाज के विज्ञान की माँग को ध्यान मे रखते हुए आज आपने अपना कुठस, 
जो ब्रिल्कुल छोटे-से नाले जैसा सीमित बना रखा है, उसे आम तक व्यापक बनाना 
चाहिए. | इस तरह इधर हम छोटे नाले को छोड़ना चाहते हैं और उघर समुद्र 
की तरफ भी नहीं जाना चाहते | हम बीच वी ही हालत पसद करते हैं, जिसमें 
सेवा का क्षेत्र अच्छा रहेगा और बुद्धि भी व्यापक होगी | 


सध्यस-मार्ग 
सारी जमीन और सम्पत्ति देश या दुनिया की है, ऐसा कहने में बिचार की 
उदारता या विज्ञालता तो होती है, परन्तु उसमें सेवा की प्रेरणा नहीं होती है। 
चह वस्ठ बहुत विशाल हो जाती है; तो एक प्रकार से अव्यक्त-सी हो जाती 
है । इसीलिए उसकी उपासना बड़ी कठिन हो जाती है। किन्तु अगर हम एक * 
छोय-सा परिवार बनाकर उसीमे रहते हैं, तो उससे सेवा की प्रेरणा तो मिलती 
है, पर विचार अनुदार और संकुचित बनता है। इसलिए सेवा की प्रेरंगा भी 
बलवान रहे और विचार भी उदार बने, इस दृष्टि से सोचते हुए जमीन गाँव दी 
बनाने के विचार मैं दोनों अच्छे विचारों का समन्वय हो जातु है। आज के 
वैज्ञनिक जमाने मैं मनुष्य का जीवन जिस तरह वन रहा है, उस बारे में सोचते 
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हुए हम गाँव का एक परिवार नहीं बनायेगे, तो हमे अपनी बहुत-सो समस्याएँ 
हल करना कठिन हो जायगा। 

सारांश, आम परिवार बनाने की यह कल्पना अनुराग का इतना विस्तार नहीं 
कि वह अव्यक्त ही हो जाय। इसलिए इसे हम एक व्यावहारिक कार्यक्रम द्वी 
सममभते हैं। आम-परिवार की कल्पना में जैसे नैतिक उत्पान है; वैसे ही व्यवहार 
की भी बड़ी सहूलियत है। बुद्ध भगवान्‌ ने इसीकों मध्यम-मार्गा कहा था। 
बह श्रति संकुचित या अति विस्तृत न दो, बल्कि बीच की चौज हो, जिसे मनुष्य 
सहज अहृश कर सके । इस तरह आम-परिवार की इसारी कल्मना भो एक मध्यम- 
मार्ग है, ऐसा हमारा दावा है। 


भुनुर 
१२-६० ५७ 
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शायद यद पदला द्वी अव्र है, जम कि देहात-देहात में सेयक जा रहे हैं। 
चैसे स्थराज्य के आंदोलनों में भी गाँवों का सहयोग श्रच्छा रहा। फिर भी कइना 
होगा कि उन आरांदलनों का मुख्य कार्य शहरों मे ही चला। उसमे भी देहातियों 
जा त्याग ज्यादा रदा | फिर भी जिस तरह इस आंदोलन में गाँव-गाँव में जाना 
थडता है और हर घर से संबंध आता है, उस तरद पहले नहीं हुआ था| चादे 
छुटा दिल्‍मा जमीन द्वातिल करनी हो या आमदान, दर घर से संबंध आता है. श्रौर 
इर घर इसकी चर्चा होती है, तब काम बनता दै | इस इृष्टि से देखा जाय, तो इस 
आंदोलन वी जई्ं समान में बहुत गदरो जायेंगो। श्रोर जय हम देखते हैं कि 
इमने पाम कितना किया श्र गांब-गाँव के लोगों में जाग्रति कितनी थआ्रायी है। तो 
मालूस दोता है कि इमने काम बहुत ह्वी थोड़ा किया, पर जाग्रति बहुत ज्यादा 
पैदा हुई । गाँवन्गाँव के लोग अन इस घात के लिए. ऐपार द्वो रददे ई कि इमारे 
सात का जो पहला दाँचा था, यह अब नहीं चलेगा) एक के बाद एक गाँव 
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आमदान में मिल रहे है। वे यद दिखा रहे है कि इस आंगेलन के लिए लोगों 
ने किस तरह आशाएँ रखी है। 
आमदान से नये समाजशासत्र ओर नीतिशाख्र का निर्माण 
. आमदान तो सपुद्र जैसा है। जित तरह समुद्र में सत्र नदियाँ लौन हो जाती 
$ वैसे हरएक की मालकियत ग्रामदान में लीन हो जाती है | इस काम के लिए, 
अब छोटे-छोटे गाँवों के लोग भी तेयार दो रहे हैं, तो इसका मतलब यही है कि 
काल का एक प्रवाह वह रहा है, जो सबको स्पर्श कर रहा है। इस आनदोलन 
के समय परस्पर सहयोग का महत्त्व जितना लोगों के ध्यान में आ रहा है, उतना 
इसके पहले कमी नहीं आया था। क्योंकि व्यक्तिगत मालकिपत समाज में लीन 
कर देने से बढ़कर और परस्पर सहयोग क्या हो सता है ! इतलिए इस आन्दो- 
लन के जरिये न॑ सिर्फ भूमि के मसले के लिए राह खुल जाती है, बल्कि सब 
तरद् की सामूहिक साधना की तैयारी भी तो जाती है। वह एक ऐसे ढग से होती 
है कि उसमें समूह के साथ व्यक्ति का कोई विरोध पैदा नहीं होता, बल्कि सारे 
व्यक्ति अपनी इच्छा से अपने स्वार्थ को समूह मैं विलीन कर देते ह। इसलिए, 
समूह विदद्ध व्यक्ति! का जो भगड़ा पाश्चात्य समाजशाज्नरों और नोतिशाज्रशों 
ने पैदा किया था, वह इसमें रहता ही नहीं | ये लोग जो ग्रामशन दे रहे हं, ये 
एक नया नीतिशात्न श्रौर नया स्माजशासत्र रच रहे हैँ। ये लोग स्वार्थ और 
परमार्थ का भी भेद मिथ रहे है । जैसे व्यक्ति ओर समाज के द्वित में विशेध नहीं, 
चैसे हो स्वाथ और परमार्थ के बीच भी कोई वियेध नहीं है । 
कार्यकर्ताओं के लिए अदुमुत मौका 

इस तरह इस आन्दोलन में जो शक्तियाँ निर्माण हो रही हैं, वे इतमी व्यापक 
हैं कि उसके लिए, हम चादे नितनी कोशिश करते हो, कम ही मालूम होगी | इस 
आन्दोलन में काम करनेवाला व्यक्ति देश-सेवा का दावा कर सकता है, परमार्य का 
दावा कर सकता है ओर समाज-सेवा का दावा तो कर ही सकता है। समाज-सेबा? 
का प्रयोग मैंने मामूली अर्थ में नहीं किया है ) वैसो समाज-सेवा तो देशःसेग्ा में 
थ्रा ही जाती है। लेकिन हम कदना चाहते हैं कि समाज-रचना बदलने की या कृति 
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की बात इसमें आती है | इस तरह देश का आर्थिक जीवन उन्नत करना, सामाजिक 
रचना मै क्राति लाना और पारमार्थिक उन्नति करना, यह साय कार्य देहात-देहात 
में चल रहा है। इसलिए कार्यकर्ताओं को ऐसा अदभुत मौका मिल रहा हैकि 
उनके लिए, इससे बढ़कर डत्साइदायी आमंत्रण कोई नहीं हो सकता | 


अंदर की ताकत बढ़नी चाहिए 


अक्सर हम गॉाँव-गोंव के होगें के पास जाकर पूछुते है कि आपको क्या 
चाहिए, ! तो वे जवात्र देते हैं कि शिक्षा या पानी का इंतजाम होना चाहिए) 
लेकिन एक बार हमने आमदझान में मिले एक गांव के लोगों को यही सवाल पूछा, 
तो उन्होंने जवाघ दिया: “ग्रत्न हम एक हो गये हैं, इसलिए हमे बोई कमी ही 
नहीं रहेगी । हम एकदूतरे की भदद करेंगे, तो सब्र चीजें हासिल कर सकेंगे।! 
यह जवात्र सुनकर मैं चकित रह गया ! मुझे लगा कि श्रत्र॒ इन लोगों गो 
सममाने के लिए मेरे पास अ्रधिक कुछ शेप नहीं रहा । इन छोडेछोंदे गायों 
को बाइर से कोई मदद नहीं मिलती, इसलिए, भी वे समम लेते हैं कि गाँव एक 
बनता है, तो अंदर से एक ताकत यनती है। इन सत्र गाँवों को यह अनुभव हो रहा 
है कि उनकी शक्ति अंदर से बढ़नी चाहिए. | जब्र अपनी शक्ति बढ़ाने वी इच्छा अंदर 
से जाग जाती क तो मनुष्य की श्रात्मा एकदम सावधान हो जाती है । फ़िर भूदान- 
यज्ञ का संदेश सुनकर लोगों को यद लग रहा है कि यह एक ऐसा साधन है, जिमसे 
इम परावलंगी न रहेंगे, श्रपने बल से झाम करेंगे। इसलिए वे लोग श्ह्यन्त 
उत्साइ से यहाँ श्रावे है ओर हमारा संदेश प्रेम से सुनते हैँ। हम उन्हें यह भी 
मुनाते हैँ कि इस तरह श्राप अपने गाँव को सर्वोदय की दृष्टि से छंगठित करेंगे, 
तो आपको बादर से भी मदद मिल सकती दै। लेकिन इस बारे में इम अहुत 
एड्तियाव से काम करते हैं | हम उन्हें यद मास नहीं होने देते कि उनके श्रंदर छी 
शक्ति से बढ़कर कोई शक्ति उन्हें मदद करनेवाली दे। शास्त्र वा चचन ६ 
कि लो खुद यो मदद करते हैं, उन्हें भगवान्‌ मदद करता हे | पिर मी 
ये लोग श्रपनी अन्दर वो ताकत बढ़ायेंगे, तो उसके साथ उन्हें कुछ धादर वी 
मदद भी मिलनी चाहिए । लेकिन जो लोग सिर्फ आ्राहर पी ताकत पर विश्वा्ठ 
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रखते हैं, उनकी अन्दर की ताकत तो बढ़ती ही नहीं, बाहरी ताकत मी जितनी 
चाहिए, उतनी नहीं मिलती । 
हर कोई खेती करे 

हम इन गाँववालों को समभाते है कि आप लोग मैं-मेश और वू-तेरा छोड़ 
दें श्रर दम और हमारा! कइना शुरू कर दें। अगर कोई आपसे पूछे कि 
तुम्हारी जाति क्या है, तो कह दीजिये कि हम जाति नहीं मानते। हम इस गाँव 
के रहनेयाले हैँ । ये सब्र जातियों जिस जमाने में वर्नीं, उस जमाने में उनवा काम 
था; लेकिन आज काम नहीं है | जाति का मतलग्र इतना ही है कि बोई बढ़ई 
का काम करता था, तो उसका लड़का भी बढ़ई का काम आसानी से सीख लेवा 
और उसे तालीम के लिए. किसी स्कूल में जाने बी जरूरत न पड़ती थी। 
लेकिन श्राज् तो गाँवगाँव के सारे धंधे टूट ही गये, इसलिए उनके साथ 
जातियाँ मी दृट गयीं) धंधे दृठने के बाद भी अगर कोई "जाति! का नाम 
लेता है, तो यद्द एक प्रकार से वेकार ही है। इसके आगे हम लोगों वो धंधा 
देना चाहते हैँ, पर जातियाँ बनाना नहीं चाहते | क्योंकि हम चाहते हैं. कि हरएक 
को खेती में कुछ-न-कुछ समय देना ही चाहिए, फिर बचे हुए समय में हर कोई 
अपना-अ्रपना धंधा कर सकता है। कोई बुनकर दिनभर बुनता ही रहेगा, तो 
उमके शरीर का गठन श्रच्छा न रहेगा श्रोर न आगेग्य द्वी ठीक रहेगा। आरोग्य 
के लिए, दरएक को खेत में काम करना चाहिए श्रोर बचे हुए. समय में कोई 
बुनाई का काम करेगा, बोई बढ़ई का, तो कोई शिक्षक का वाम करेगा। में तो 
चाहूँगा कि प्ियाँ भी खेती में काम करें ओर बचे हुए समय में घर का धंधा 
करें | इरएक वो खुली हवा मिलनी ही चाहिए ! मनुष्य कुदरत के साथ एक- 
रूप होगा, तो वद एक प्रत्तार की परमेश्वर वी उपासना होगी ! 


जातियों का स्थान वृत्तियाँ लेंगी मु 


इसके आगे जाति का विचार ही छोड़ देना होगा । यह ध्यान रखना चाहिए. 

कि श्रन न्ातियाँ नहीं, इत्तियाँ रहेंगी | हमारी बृत्ति ग्राम सेवा वी दोनों चाहिए। 

फिसीमें कोई शक्ति दोती है, तो किसीमें कोई, पर हमे अपनी सारी शक्तियाँ 
45] 
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आमसेवा मैं श्रप॑ण करनी हैं ! जो जूता बनायेगा, वह यह नहीं कहेगा कि में चमार 
हूँ; बल्कि यही कहेगा कि मैं आमसेवक हूँ | बढ़ई यह नहीं कहदेगा कि मेरी जाति 
बढ़ई की है। बल्कि यही कहेगा कि में ग्रामसेवक हूँ । शिक्षक नहीं कहदेगा कि 
मेरी जाति शिंज्ञक की है, चल्कि यही कदेगा कि में आमसेवक हूँ | फिर भी हर कोई 
कहेगा कि मेरी वृत्ति या तो बढ़ई की है या बुनकर की या शिक्षक की है । ये सारी 
वृत्तियाँ है, जातियाँ नहीं हैं | सब्र मिलकर खेती करेंगे, तो सब जातियाँ किसान 
के साथ एकरूप हो जायेंगी और हृरएक मनुष्य किसान होगा। कोई बढ़ई- 
किसान, कोई बुनकर-किसान, कोई गुरुजी किसान, कोई मंत्री-किसान, कोर 
न्यायाघीश-किसान--इस तरह हरएक फ़िसान होगा ओर उसके साथ-साथ उसकी 
अछग-अल्ग वृत्ति रहेगी । हमे इस तरह का ग्राम-राज्य बनाना है। 
।+ सर्वोद्य में ब्यक्तिवाद और समाजवाद का विछय 

इमारा विश्वास है कि ये छोटे-छोटे गाव हमारी कल्पना के अनुसार बनेंगे | हम 
इन सब लोगों को यह समभाने के लिए घूम रहे हैं कि 'भाइयो, इसके आगे 
तुम्हारे दिन आनेवाले हैं | तुम देख रहे हो कि ये विदेशों लोग तुम्हें देखने के लिए: 
आये हैं# । ये लोग यह देखने के लिए, आते हैं. कि अपनी सब्र जमीन देनेवाले 
ये गाँव के लोग कैसे होते हैं, हम जरा देखें | वे समभते हैं कि ये लोग ऐसा काम 
कर रहे हैं कि ये हमारे गुरु होंगे ओर सारी छुनिया से हिंसा मिय देंगे। क्योंकि 
अंग्रेज, फ्रेंच, जर्मन, अमेरिकन आदि सबने जो राज्य बनाये, वे सारे स्वार्थ के ऊपर 
खड़े हैं। वहाँ हरणक का व्यक्तिगत अधिकार इतना बढ़ा दिया गया कि उसके विरुद्ध 
एक स्माजवाद निर्माण हों गया और दोनों के बीच टक्कर शुरू हुई है। अर वे 
जय देखते हैं कि सवोदय में व्यक्तिबाद और समाजवाद, दोनों लीन हो जाते हैं; 
तो उन्हे कुवृहल होता है कि यद काम बैसे चल रहा है, जरा देखें तो ! 

५ भूमिसेवा मूलध्म है 
हमारा विश्वास है कि हमारे कार्यकर्ता इस दृष्टि से काम करेंगे, तो हिन्दुस्तान 
& उस समय एक अमेरिकन यहन तथा एक जर्मन साई भूदान-कार्य का 
निरीक्षण करने के लिए विनोवाजी के साथ यात्रा कर रहे ये । 


देश को भूमि-सेवा के मूलधर्म की दीक्षा देनी है र्८३ 


के एक किनारे में एक ज्योति प्रकट होगी और उसके प्रकाश से साय 
हिन्दुस्तान प्रकाशित हो उठेगा | बड़ी खुशी की बात है कि यहाँ कुछ आदिवासी 
जमातें भी हैं, जो वर्षों से अपनी जमीन के साथ चिपके हैं और छुनिया की 
परवाह नहीं करते। ये हिन्दुस्तान की सम्यता की जढ़ें पकड़े हैं। कुछ लोग 
समभत्ते हैं कि ये लोग जंगल में रहते हैं और “पोड़ चास” ( पहाड़ पर खेती ) 
करते हैं, उन्हें वही प्रिय है। लेकिन यह खयाल मलत है। इन्हें जंगल में ढकेला 
गया है, फिर भी ये जमीन के साथ चिपके है ओर खेती को मूलघर्म मानते हैं । 
दूसरे लोगों ने अपने मूलधर्म छोड़ दिये और दूसरी अनेक बातें ली हैं। 
लेकिन इन्होंने मूलधर्म नहीं छोड़ा। ये लोग जंगल के श्रन्दर ढक्ले गये, तो 
वहाँ भी पहाड़ पर खेती करते है। इस तरद आदिवासियों के ये मूल संस्कार 
हिन्दुश्तान का मूलघर्म है| वह मूलधर्म है भूमि-सेवा या भूमि-पूजा । 
आदिवासी आदिधम के उपासक 

मिन्न-मिन्न आदिवासियों की जमादें सूर्य, बरुण, भू-माता आदि देवताओं 
को मानती हैं। ये सारे प्राचीन आर्य ऋषियों के वंशज हैं। ऋषि भी इन्हीं 
देवताओं का नाम लेते थे | उसके बाद नये-नये देवता निकले । आपके भुवनेश्वर 
आदि सारे देव तो अर्वाचीन हैं । हमारे देश की मूल-देवता भूमि-माता, सूर्य, 
वरुण आदि हैं। हमारा रिवाज है कि जिसकी सेवा कर सकते हैं, उसकी सेवा करना 
ओर जिसकी सेवा नहीं कर सकते, उसकी पूजा करना। ये लोग भूमि-माता वी 
सेवा और सूसे की पूजा करते हैं। ये खुले बदन सूर्वप्रकाश में घूमते हैं, तो हम 
समभमे हैं कि सूर्य की उपासमा करते हैं। जो लोग बाहर से यहाँ सेवा करने के 
लिए श्रार्येंगे, उन्हे भी इनके जैसे खुले बदन घूमने की आदत डालनी चाहिए। 
चे यह न समझें कि हम इन्हें कुछ सिखाने आये हैं, बल्कि यह समर्भे कि हम 
इनसे कुछ सीखने के लिए थ्ाये दे । के 

देश को मूलघर्म की दीक्षा 

हम भूमि-सेवा का यह मूलवर्म, जिसके साथ ये लोग चिपक़े हुए हैं, तारे 

हिन्दुस्तान को देना चाहते हैं | हम चाहते हैं कि हिन्दुस्तान का प्रोफेसर, न्यायाधीश 


श्यछ भूदान-गंगा 


ओर मन्त्री भी कुछ देर खेतो का काम करें श्रोर बाकी बचे हुए. समय में अपनी- 
अपनी वृत्ति कायम रखें | गाँव के लोग ऐसा ही करते थे। गाँव में कगड़ा होता, 
तो गाँव का कोई आदमी फैसला देता याने न्यायाधीश का काम करता था। 
परंतु वह बेकार नहीं रहता था। खेती भी करता था और साथ-साथ दूसरा भो 
काम । इसी तरह देश का दरएक मनुष्य श्रपनी-अपनी बृत्ति अलग-अलग होने पर 
भी भूमि-सेवा करेगा। यह मद्गान्‌ विचार, जीवन का मूलभूत विचार हम इस 
क्षेत्र मैं निमाण करना चाहते हैं । 


पेनकम है 
१६-६- ५५ 
स्वशांसनं की -स्थापना कैसे ? ४: ४४३ 


[ नवजीवन-मडल प्रशिक्षण शिविराथियों के बीच दिया हुआ प्रवचन ] 
हमारी सेत्रा के बुनियाद में मुख्य वस्तु यह है कि आज दुनिया केन्द्रित शासन 
की पकड़ में जकड़ी हुई है। केन्द्रित शासन रखकर वह हिंसा से बचने के उपाय 
के बारे मैं सोच रही है । क्योंकि हिंसा से बुरे परिणाम अधिक और अच्छे परि- 
शाम कम हो रहे हैं । जब विज्ञान बढ़ा नहीं था, तत्र हिंसा से यद्यपि हानियाँ होती 
थीं, तो भी कुछ तात्कालिक लाभ भी होते थे। लेकिन आज विज्ञान बढ़ा हुश्रा 
है, इसलिए हिंसा के शज्लात्न अग्याचारी हो गये हैं| वे मनुष्य के वश में नहीं 
रहे | इसीलिए, दुनियाभर के राजनोतिश्न सोच रहे हैं. कि कुछ ऐसी चोज निंकः 
लनी चाहिए, जिससे लड्ञाइयां बंद हो | बीच मैं “शांति की स्थापना कैसे हो !” 
इस बारे में सोचने के लिए यूरोप मे एक परिषद्‌ बुलायी गयी थी, जिसमें ढुनिया 
के चार बड़े राष्ट्री के प्रतिनिधि इकट्ठे हुए थे, जो एक-दूसरे को अपना दुश्मन 
सममभते थे और आज भी नहीं सममभते, ऐसी वात नहीं है। उन्होंने काफी 
कोशिश की | उर्हें कुछ विश्वास हो गया, जो पहले नहीं था कि दोनों श्रोर 
शांति की इच्छा ओर आकांक्षा काफी है | इसलिए शांति स्थापित हो सकती है | हम 
सब जानते हैं और डुनिया मी जानती है कि इस तरह का वातावरण तैयार करने में 


स्वशासन की स्थापना कैसे ? रघण 


इस देश का कुछ द्वाथ रहा | फिर भी वह अल्प ह्वाथ रहा, मुख्य हाथ तो विज्ञान 
का रह है, जिसने मनुष्य के सामने एक बड़ीं समध्या खड़ी की है। इसलिए, 
कुछ-न-कुछ बातें चलेंगी, हालत सुधरती जायगी ओर शांति की राह निकलेगी। 


अशांति का कारण केन्द्रित सत्ता 

ज्ञव हम साय दुनिया के इतिहास की ओर देखते हैं--जो लड़ाइयों ते भरा 
हुआ है--तो उसमें ज्यादा समय शांति का ही दिलाई देता है। लेकिन वह 
लड़ाइयों से भरा इसलिए, दीखता है कि शाति के काम मनुष्य-स्वभाव के श्रनुकूल 
होने से वह उसका ज्यादा बोलवाला नहीं करता । बातचीत करके शाति का कुछ 
शस्ता निकल पड़े, तो भी यह भरोसा नहीं कर सकते कि दस वर्ष के बाद भी 
शांति रहेगी । वास्तव में शाति तत्र तक स्थापित नहीं हो सबृत़ी, जब्र तक- केन्द्रित ' 
शासन कायम है और हर राष्ट्र मे केन्द्रित त्ता चल रही है। अ्रगर केद्धित 
रुत्ता का श्र्थ यह होता हो कि बेंद्र मे कुछ नीतिमान्‌ लोग हैं, वे लोगों को 
सलाइभर देते हैं। लोग उनक्की सलाहमर लेते है--लोग गाँव-गॉँव में अपना 
काम चलाते हैं ओर जब्र उनकी सलाद की जरूरत हो तो बढ लेते हैं, तत्र वे 
भी सलूह देते हैं| परंतु अपनी सलाह का वोई शआ्राग्रह नहीं रखते । किन्तु 
वह सल्यह ज्ञान से युक्त और नीति से प्रेरित सलाह हो, तो सब्र लोग उसे अहरण 
करते है और न हो, तो नहीं महण करते--तो वह केन्द्रित शासन नहीं रहता, बल्कि 
विकेन्द्रित शासन का ही एक प्रकार बन जाता है | 

जनता का राज्य नहीं आया 

आज की हालत ऐसी है कि हम प्राचीन राज्य-परंपरा और इस हालत में 
हम कुछ ज्यादा फर्क नहीं देखते हैं । अकबर राजा हुआ, तो टिंदुलान सुली 
हुआ | श्रोरंगजेब राजा हुआ, तो हिंदुस्ान दुःखी हुआ | आज मी करीज-करीत्र 
बद्दी हालत है। बावजूट इसके कि वोट लेने का एक नाटक या स्वांग चलता है। 
मान लीजिये कि जब पाकिस्तान ने तय किया था कि हम अमेरिका की सहायता 
लेंगे, उतत समय अगर परिडत नेहरू कईते कि हम बाहर से मदद तो नहीं लेंगे, 
पर हमारी शक्ति कम है; इसलिए शज्लात्र बढ़ायेंगे, तो हिन्दुस्तान में बहुतससे 


र्८३ भूदान-्गंया 


लोग उसे पसन्द करते और भारत में शस्त्रास्‍्त्रों का जोर-शोर चलता । लेकिन 
उन्होंने कह्य कि पाकिस्तान ने ,यह तय किया है, तो उससे हमारा कुछ बनता- 
ब्रिगड़ता नहीं | हम पहले जैसे थे, बैसे ही रहेंगे। हम शान्त और आद्मनिर्भर 
रहेंगे, तो लोगों मे भी विश्वास आयेगा श्रौर वे शान्त रहेंगे। अभी गोवा के 
मामले मैं पणिडत नेहरू प्रस्ताव करते कि 'गोवा पर हमला करना चाहिए|, 
तो हिन्दुस्तान के बहुत-से लोग उसका समर्थन करते और आज हिन्दुस्तान मैं 
चारों श्रोर युद्ध की बातें चलतीं। फिर हमारे जैसे मूर्ख लोग कहते रहते कि यह 
नीति ठीक नहीं, तो लोग हमारी बात सुन लेते, पर द्वालत वैसी ही चलती रहती। 
आज हम कह सकते हैं कि हम भाग्यवान्‌ है, क्योंकि हमें प्डित नेहरू जैे 
विवेकी नेता मिले है। ऐसे ही अकबर के जमाने में लोग श्रपने को भाग्यवान्‌ 
समभते श्रौर कहते थे कि हमे अच्छा बादशाह मिला है। जहाँ श्रकबर के जमाने 
में लोग भाग्यवान्‌ थे, वहीं औरंगनेत्र के जमाने मै कंब्रख्त बन गये। इसी तरह 
दूसरे किसीके नेतृत्व में अभागे बनेंगे | इसलिए कोई केन्द्रित सत्ता हो, गिसके 
हाथ में सैन्य-शक्ति हो, वही सारे देश के लिए, योजना बनाये, यह बात ही गलत 
है। देश में शान्ति रखने या अ्रशान्ति में डुन्चोने की ताकत केन्द्रीय शासन में 
रहती है और लोग वैसे-के-वैसे मूर्ख रह जाते हैं। फिर उनके नेता दावा करते 
हैं कि हमने जो किया, उसे जनता का समर्थन प्राप्त है। हम हिटलर को ताना- 
शाह कहते हैं, पर वह भी दावा करता था कि मैं लोगों द्वारा चुना हुआ हैं-- 
बहुत अ्रधिक वोर्यें से चुना हुआ हूँ । आज दुनिया की हालत ऐसी है कि 
बड़े-बड़े लोगों के ह्वार्थो मैं सत्ता तथा सेना रहती और वे लोगों पर शासन 
चलाते हैं । अ्रमेरिका का राष्ट्रपति रूजवेल्ट चार शर चुनकर झ्राया | इस 
तरह आज भी लोगों और सरकार के बोच पाल्य-पालक संत्रंध है, जैसा कि 
राजाओं के जमाने मे था। हिन्दुस्तान के विभिन्न प्रदेशों मैं भिन्न-भिन्न काबू 
बनते हैं । बंबई और मद्रास में शराबजंदी कादत लायू है, तो त्रिद्सतंगाल में 
खुटकर नशाखोरी चल रही है। श्रोर काशी नगरी तो निशा में डत्नी हुई है। 
गंगा-सनान और मद्य-पान--यह यहाँ का कार्यक्रम है। अग्र क्या यह कटा जा सकता 
है कि बंबई और मद्रास का लोकमद शरात्रबंदी के अनुकूल और विद्यस्वंगाल 


स्वशासन ह स्थापना केसे स्दऊ 





तथा काशी का लोकमत शसबंद्दी के प्रतिकूल है ? स्पष्ट है हि इसमें लोडमव 
का बोर सवाल ही नहीं है| बे इस मामते में भाग्यगान्‌ शासक मिते हैं और 
यहाँ नहीं मिले ! 
स्वशासन के दो पहलू 

हमें यश समभला होगा कि जनता को न सिर्फ 'मुशाठन के लिए, बल्कि 
छशासन! के लिए तैयार करना है। रूशासन के दो पहलू हैं :(१) 
विक्रेन्द्रित सत्ता, याने सारी सत्ता ग्राक-गाँव में बेटी होनो चाहिए और गाँव के 
लोगों को गाँव का कारोच्वार खुद चलाना चाहिए और (२) हम हिंसा में 
शक्ति हरगिज नहीं मानते, प्रेम और अहिंसा में ही मानते हैं--इस तरह वा 
शिक्षण, इस तरह का मानसशात्न और तक्तहान लोगों में चढ्ाना | श्रपना राज्य 
खुद चलाने की पहलो बात मे ज्शँ तक गाँव वा राज्य चलाने से ताल्लुक है, 
सारा करोगर एकुमत से चलाया जायगा, पत्षमेद न रहेंगे। गाँव में इफीस 
साल से उपर के सभी लोगों की एक साधाग्य समिति (जनरल चॉडी ) 
बनेगी । उन्हीं लोगों को तरफ से एक कार्यकारिणी समिति ( एक्जीक्यूटिव 
कमेटी ) चुनी जायगी, जिसमें पाँच, सात या दस लोग होंगे। वह कार्यश्ररिणी 
समिति गाँव का कारोब्रार चलायेगो। पर उसके प्रस्ताव एक्‍्मतन्से होंगे, 
तमी काम चलेगा । ग्रामसमा के हाथ में उतनी कुल-की-कुल 
शाक्ति होनी चाहिए, जितनी एक स्टेट के हाथ में ह्ोतो है | गाँव 
में बाहर से कौन-सी चीजें लाना, क्रितनी लाना और गाँव से वौन-दौन-सी 
चोजें बाहर भेजना, किन चीर्जो पर रोक लगाना आदि सारी शक्ति गांव के हाथ 
में होमी चाहिए। स्वशासन का यह पहला अंग है । दूसय अंग यह है कि गाँव में 
जितने लोग होंगे, वे तय करेंगे कि हम जा तक हो सके, अपनो श्रावश्यक्ताओं के 
विपय में स्वावलम्बी बनेंगे । मान लोजिये कि गाँव वी एक ग्रामन्समा ओर कार्य- 
कारिणी समिति बनी, पर गाँववालों ने त्य क्या कि हम सिफ खेतों दो करेंगे झोर 
भादी सारी चौजें बादर ऐे, यन्त्र की बनी मँगवायेंगे, लो 'प्रामगज्य' न शेगा। 
इस तरह अनुशासन और स्वायलम्बन, दोनों मिलकर आम-सत्ता होती है। दोनों 
मिलकर स्वशासन का एक विभाग होता है । 


नर 
हे 
है।। 


भूदान-गंगा 


अदिसाधिप्ठित दत्त्वज्ञान, शिज्षण-शाख, मानस-शाखर 


स्वशासन का दूसरा विभाग यह है कि लोगों के तत्वज्ञन, शिक्षणशात्र और 
मानसशाज््र में श्रदिंसा का सिद्धान्त दाखिल होना चाहिए | 'श्रात्मा से देह भिन्न है 
और देह से झ्रात्मा मिन्न | हम देहस्वरूप नहीं, आत्मस्‍्लरूप हैं। इसलिए इस 
देह पर बोई हमला करे, तो हम उसकी परवाह न करेंगे | कोई इस देह वो तकलीफ 
दे, तो इसलिए हम उनके वश न होंगे” यह हमारा तचज्ञान होगा । हमारा मानत- 
शात्र यह होगा कि "एक-दूसरे के साथ व्यवहार करते समय हम कुछ नियमों का 
पाल्नन करेंगे | इनमें मुख्य नियम यह होगा कि हम व्यक्तिगत “मन को गौण सम- 
मँगे और सामूहिक बुद्धि को प्रधान स्थान देंगे ।” ध्यान रहे कि मन व्यक्तिगत 
होता है। हरणक मनुष्य की अलग-अलग वासनाएँ होती है, लेकिन बुद्धि सामूद्दिक 
होती है। क्योंकि एक चीज किसीबी बुद्धि को जेंचती है श्रौर बद ठीक है, तो 
दूसरे की मी बुद्धि को जँचती है। इसलिए हम व्यक्तिगत मन को स्थान नहीं 
देंगे और सामूहिक बुद्धि का निर्णय प्रमाण मानेंगे। हमारे शिक्षणशाह्र मैं, 
नीतिशाख में और व्यवहार में यह बात रहेंगी कि 'कोई किसीको मारेगा, पटिगा 
या धमकयेगा नहों | लेकिन सिफ मारने, पीटने और धमकाने से ही दिस पुष्ट 
होती है, ऐसी बात नहीं, बल्कि लालच दिलाने को भी हम द्विंसा में समाविष्ट करते 
हैं। इसलिए माँ-बाप बच्चों को न तो मारेंगे-पीटेंगे श्रौर न लोभ ही दिखायेंगे। 
इसी तरह गुरु मी स्कूल में वेसा ही व्यवद्ार करेंगे । श्राजकल इनाम वगैरह की 
जो बात चलती है, वह न चलेगी, बल्कि दूसरे प्रकार की बात चलेंगी। आज 
भौतिक लोभ का इनाम होता है । इस तरह शारीरिक या भौतिक दुए्ड और 
शारीरिक या भीतिक लोभ, दोनों चीजें हमारे शिक्तणशास्र में, व्यवहार में और 
नीतिशाख्तर में नहीं रहेंगी ।” बच्चे-बच्चे को यह सममाना होगा कि तुम्हें किसीमे 
डरना नहीं है और न लालच में ही पड़ना है | अगर माता और गुरु अपने वच्चे 
को ऐसी तालीम देंगे, तो वे बच्चे श्रह्िंसक समाज-रचमा के स्तंभ होंगे | 
कुमेन्द्री 
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यहाँ कई आमदान मिले हैं। श्रव आगे नव-निर्माण का काम चलेगा | इस 
प्रसंग में मुख्य बात यद ध्यान में रखनी चाहिए कि श्रभी तक यहाँ जो काम हुश्रा 
श्रौर जो ग्रामदान मिले, वह सत्र जनशक्ति के जरिये ही बन पाया। दूसरी कोर्ट 
शक्ति यहाँ कम करती हमने तो नहीं देखी। आम-रम दूसरे कोई पहुँच ही 
नहीं सकते | श्रतं: उन-उन ग्रार्मों की शक्ति के अलावा दूसरी शक्ति काम करती 
हो, यह सवाल ही नहीं उठता । इससे आगे भी यश जो काम हो गा, उसमे चाहे 
पचारों हंस्थाओं श्र सैकड़ों व्यक्तियों की मदद मिले, लेकिन कुल कम का 
रंग जनशक्ति का ही रहेगा | उत्तादन बढ़े, लोग मुखी हों, लोगों का जीवन-स्तर 
उठे, ये सब बातें हमें करनी दे श्रौर की जायेंगी । लेकिन हमे सब्र काम जनशक्ति 
के श्राधार पर ही करने हैं। 

दूसरी बाव यह है कि यहाँ जो ग्राम-दान मिले हैं, उनमे बहुत ज्यादा अ्र्थ- 
शाल्नीय विचार न तो समभावा गया श्रौरन लोगों ने समझ ही है। उन्हें 
यह सादी-सी बात सममायी गयी कि एकत्र काम करने ओर सत्र कुछ बग्रॉट्कर 
खाने मे क्या-क्या लाभ हैं। हमने इन्हे समकाया कि सुख बॉय्ने से बढ़ता और 
चुःल बॉटने से घटता है। दर कोई चाहता है कि सुख बढ़े और दुःख घटे। 
दोनों का एक ही उपाय है: भँदते चले जाओ !' परमेश्वर की ऐसी ऋपा हुई 
कि उसने हमारे शब्दों में ताकत डाली ओर लोगों के छृदय में भी उसे अदय 
करने की ताकत भरी, जिसक्रे फलस्वरूप यह काम संमव हो पाया । 

विष्णु-कृपा के साथ छद्दमी का अलुप्रह भी 

यह तो केबल नैतिक उत्चान का एक काम हुआ | नैतिक दृष्टि से सममाने- 
बालों ने ही इसे समझाया और समभनेवालों ने समभग्) इसलिए, इसके आगे 
जो निर्मण-कर्य होगा, उसमें इस गाव का मुख्य खाल रखना शोगा कि लोगों 
का नैतिक चिंतन-मान ऊपर उठना चाहिए। जो साधारण अर्थशास्‍््रीय 


२३० मूदान-गंगा 


विचार माने गये हैं, पर जो श्रक्सर लोभ के विचार हीते हैं, उन्हें हम महत्त्व नहीं 
देते | एक परिवार मैं हम जो न्याय लागू करते हैं, उसे ही हमें गाँव में लागू 
करना है श्रोर यद जो काम चलेगा, उसमें मी वहीं न्याय लागू होगा। इसलिए 
लोगों को उत्तेजन देने के आज तक के मान्य तरीकों वो हम नहीं मानते। हमारे 
उत्साह थी बुनियाद अ्राध्यात्मिक ही होगी, इसी पर यह काम खड़ा हुआ है। इस- 
लिए हमे यह देखना होगा कि लोगों की नैतिक प्रवृत्ति दिन-दिन बढ़े और सतत 
स्याग में ही उन्हें आनन्द महसूस हो | फिर उनके हाथ मे ज्यादा पैसे जाते हैं. या 
नहीं, यह सवाल मदत्य का नहीं है। हम लक्ष्मी का श्रनुप्रह जरूर चाहेंगे, लेकित 
यह विप्णु-कृपा के साथ दी । लद्दमी और पैसे में हम उतना फर्क मानते हैं, मितना 
मुर और असुर में । पैसे को इम दानव समभते हैं. ओर लक्षमी को देवता! 
श्राज एक श्रजीय श्राभास निर्माण हुआ है, जिसे वेदान्त में 'श्रध्यास! कट्टते ६ । 
याने पैसे पर लद्धमी का श्रध्यास हुआ है। इससे बढ़कर भ्रम क्या हो सकता है! 
इससे बढ़कर माया वा दृष्टान्त क्या हो सकता है ! इसलिए लोगों वी जे में 
ज्यादा पैसे पढ़ें, यह हमारा उद्देश्य नहीं। हम चाहते दें. कि उनमें भक्ति श्रौर 
झात्मनिष्ठा बढ़े | 
जन-शक्ति और नैतिक उत्त्यान अभिन्‍न 
इस तरद जन-शक्ति श्रौर मैतिक उत्धान, इन दो बातों को सामने रखार 

एमें काम करना है। मैंने ये दो मारते नाहक अलग-अलग झापफे सामने रखीं। 
श्रधिक गदटराई से देखने पर मालूम द्ोता है कि दोनों मिलकर एक ही वस्तु होती 
है। घन-शक्ति नैतिक शक्ति से मिन्‍न बोई शक्ति नहीं हो सकती | थाढ़ी थी ड्ो 
सारी शक्तियों ईैं, वे मिन्न-मिन्न ब्गों वो शकितियों हो सती हँ। लेगिन जो 
साधारण शक्ति सब लोगों में, छोटे-से-होटे शौर पट्टेले बद्े में मौगद ऐै। नई 
मैतिऊ शवित ही हो उफ्ती है । इसलिए, जनशक्ति और मैतिक उत्पान, दोनों पो 
अलग-प्रलग चीज मानने या बोई सारण नहीं, दो्ों मिलकर एक ही महिद- 
मार्म बनता है । 

पेन्दी 
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एक प्रसिद् रचनात्मऊ कार्यरर्ता मै हमे पत्र लिखा कि आ्रापतों सैकड्डों गाँक 
मिल गये, अर कहां तक लोभ बढ़ाओगे ! क्ठिना घमोगे ! श्रच्छे काम वा 
भी लोभ अच्छा नहीं होता | इसलिए अब जो कुछ मिला है, उते मजबूत बनाओ 
श्रौर वहाँ रचनात्मक कार्य शुरू कर दो। नहीं तो जैसे स्पराज्य से रखी गयी 
आशा सफल नहीं हुई, वैसे ही इस श्रांटोलन का भी द्वाल होगा। लोगों ने 
श्रापको भूमिदान दिया; पूर-कायूया गाँव दिया । याने एक तरह का सहयोग या 
वचन आपने प्राप्त कर लिया । हमारे काम के लिए यह बहुत श्रच्छा रहेगा । 
अंगर हम यहां बेठ जायें, कुछ चित्र-स्वमा का काम करें, तो बहुत मुंदर चित्र 
बनेगा । किल्तु उनको शायद मालूम नहीं कि इसो दृष्टि से हम सोच रे ये और 
श्र कुछ इंतजाम हो गया दे 3 

हम सर्वन्न रचनात्मक काम करना नहीं चाहते, नमूने वा काम करना चाहते 
हैं। जहाँ हमें पूरा सहयोग मिलेगा, वहीं ऐसा काम बरेंगे। नमूनेवाला काम 
जहाँ करेंगे, उसका लाभ, उसका अनुकरण करने का काम दूसरी सत््याओं श्रौर 
और सरकार का भी है! निर्माण-कार्य झा हम कोई ठेका लेना नहीं चाहते । 
समाज की विभिन्न संस्थाएँ और सरकार ही ये काम करेंगी । नमूना रूप कुछ काम 
हम करेंगे, जो हमारा अनुमव है, उसके अनुसार | उतनी ताकत उसमें लगाकर 
बाकी अपनी ताऊत छूमने में लगायेंगे । 

नवीन विचार-प्रचार के लिए संचार 

इमाणा एक विचार है, जिसे इतिहास के निरीहषैण और चिंतन से भी बल 
मिला है। वह यह है कि जब बोई जीवन का विचार सामने आता है, तो कुछ लोगों 
को उसकी अनुभूति होती है। लोग उसका विचार करते, आचरण करते है और 
उससे प्रचार के लिए बाहर निकल पड़ते हैं । विल्कुल पुराना दृशंत देना हो, तो 
दैदिकों का देना पड़ेगा । जीवन का विचार उन्हें जझें समर, वहीं उसझे प्रचाराय 
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ये बाहर निकल्न पड़े । इसलिए. “ऐतरेयः में एक प्रसिद्ध भ्रुति है, जो सतको श्राश 
देवी है कि चलो रे चलो, सब चलो : 'चरैवेति चरैवेति।” यद भो कक्ष गया है हि 
*ग्रगर तुम बैडे रहोगे, तो तुम्हारा भाग्य मी बैठ जायगा और चलोगे, तो तुम 
आग्य भी चलेगा ।” यह भी कहा है कि 'सोश्रोगे तो कलियुग में रहोगे, बेठोगे तो 
द्वापसयुग में, खड़े रहोगे तो त्रेतायुग मे और चलोगे तो कृतयुग मैं, सत्ययुग में शा 
जाओगे |” ये आदेश देकर वे आचारवान्‌, विचारवान्‌, निावान्‌ लोग निकल 
पड़े श्रौर न सिर्फ भारत मैं, बल्कि सारी दुनिया में उन्होंने विचार का प्रचार 
किया । उनका वह संचार सैकड़ों वर्ष तक चला--हजारों वर्ष तक चला | 

उसके बाद बुद्ध भगवान्‌ को एक विचार यूका और उन्होंने अगने 
सत्र साथियों एवं शिष्यों को आदेश दिया कि मिछुओ, निकल पड़ो--बहुजनः 
हिलाय यहुज नसुखाय'--निक्‍ल पड़ो, घूम्तो। उन्होंने अकेले घूमने का भी श्रादेश 
दिया, ताकि उसमें से तोग अलग-अलग स्थान पर चले जायें श्रौर अधिक गंमीर 
और व्यापक प्रचार करें । यद्दी काम महावोर ने भो किया । यही आदेश उसने 
दिया । परित्राजऊ पुरुष श्रोर परित्राजिस स्रियों भी निकल पड़ीं। उसने कई 
*परितज्या का श्रधिकार जैते पुरुषों को है, बैसे ह्लियों को भी है।? संभव है कि 
ख्री-पुरु्षों को परित्रज्या का आध्यात्मिक समान अधिकार देनेवाला पहला पुदप 
मद्ावीर हुआ श्राज मी जैनों में कुछ सियाँ परिताजिका बनकर घूमती हैं, जैसे 
पहले घृप्ती थीं। यद्द ठीक है कि इतने वर्ष तक जो चेतना थी, बह श्राज 
नहीं है--कुछ कम हुई है, फिर भी इतिद्वास में क्या हुआ होगा, इसका श्रंदाजा 
हम कर सकते हैं । 

शंकर और रामानुज को भी यही करना पड़ा । वे और उनके शिष्य भी 
देशभर घूछे, यह मारत के इतिद्वात में प्रसिद्ध है। यहो संदेश ईसा घर 
मुहम्मद पैगम्मर ने अपने प्रथम शिष्यों को दिया। उनके श्रनुयायी मी सतत 
घूमते रहे श्रीर दुनिया के कई देशों में उन्होंने विचार का प्रचार क्रिया। ता्पय 
यह फि जया जीवन में नवीन विचार निर्माण शेता कै वह फेबल एक व्यक्ति 
चंद व्यक्तियों में सौमित नहीं रद सकता | बढ श्रखिल मानव के लिए विचार 
शोता है, चाहे क्सीयों भी यूआा हो । 


“चरैवेति चरैवेति! श्ह्झ 
हमें सर्वोदय का विचार मिला है 


हम लोगों को एक नया विचार मिला है, ऐसा हमे भास होता है। यह 
इस अर्थ में नया विचार नहीं कि अपने पूर्वजों को या छुमिया में किसीको भी 
नहीं सूका | पर इस दृष्टि से नया है कि आ्राज की परिस्थिति में जिस रूप में बह 
हमें सूफ़ा, उस रूप में हमारे पूर्वजों को न सूका था। इस तरह का सामूहिक 
सत्रेदय का विचार हमें मिला है। चद लोगों ने-हम नहीं कहते कि सैकड़ों 
लोगों ने, किर भो काफी लोगों ने--सतत वर्षों तक प्रयोग और अनुभव भी 
किया है। इमारा दिल कहता है कि यह समय हम लोगों के लिए. बैठने का नहीं 
| है। ऐसे लोगों का, भिन्दें यह विचार मिला, यह कर्तव्य, यह धर्म होता है कि 
| मानवता का संदेश मानवता को देने के लिए निरहंकार होकर निकल पढड़ें। इम 
क्यूड करते हैं. कि जगह-जगह ऐसे आश्रम होने चाहिए, वहाँ प्रयोग चलने 
चाहिए, वे एक नमूने के हों । पर बाबी सबको घूमना चाहिए. | विश्राम के लिए. 
आश्रम में आना चाहिए। जहाँ ग्राभ्रम में वे विश्राम के लिए आयेंगे, तो वहाँ 
शरीर-परिभ्रम श्रौर मानसिक विचार-विनिमय मी करेंगे, तो उन्हें बल मिलेगा। 
घम-घमकर जो श्रनुभव उन्होंने हासिल किया होगा, उसे वे अपने साथियों को 
देंगे | किन्तु इस तरद के नमूमे के रचनात्मक कार्य, जो श्राश्रम मै हों, वे ही करेंगे । 
उनके श्रलावा बाकी सभ लोगों को सतत धूमना चाहिए, तभी विचार को समा- 
धान मिलेगा । 

मैने जो 'थिचार की प्रेरणा का समाघानों कहा, उसका श्रर्थ सममना 
होगा | संल्कृत में (विचार! एक ऐसा सुंदर शब्द है कि उसका मुसाफिरी के साथ, 
परिज्या के साथ संबंध जोड़ा गया है। “चर. ऐसी श्रदूभृुत धातु है कि आचार, 
विचार, प्रचार, संचार याने कुल मिलाकर के एक पूर्ण प्राक्रिया हमारे हाथ में 
आजातो है, जिससे जीवन-कार्य किस तरह फैलता है; इसकी कल्पमा आती 
है। हम 'चारित्य' कहते हैं, सतशील को और “चरित्र” कहते है, सारे ज्नीवन को | 
इसे अंग्रेजी मे ०४०7४०६७/ कहते हैं| हम मनुष्य की चाल कैसी है, यह पूछते 
हैं। इस तरह नैतिक अर्थ के जितने शब्द हमारी भाषा में हैं, वे बहुत सारे 'गति- 
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चूचक' हैं। यहाँ तक कि इस विषय में मुक्के गति नहीं है याने इस विपय का 
सुझे शान नहीं है । 
विचार मल॒ष्य को घुमाता है 

जब किसी विचार का उदय होता है, तो वही मनुष्य को चलाता, घुमाता 
श्रीर प्रेर्णा देता है। स्वस्‍्य बैठने नहीं देता, चारों ओर व्यापक प्रचार हुए. बगैर 
उसका समाधान नहीं होता | यह कहना अधिक सत्य होगा कि वह विचार ही 
अनुष्य को घुमाता, चलाता और दिलाता है--यदह नहीं कि मनुष्य उस विचार 
फो लेकर घूमता है। इसीलिए, हमें भान ही नहीं होता कि हम घूमते हैं, बल्कि 
यही जीवन मालूम होता है। यहाँ तक कि जहाँ दो दिन रहने का मोका आ्रा्ता 
है, वहाँ श्रच्छा नहीं लगता | इस तरह विचार वी प्रेरणा काम करती है। हमारा 
, विश्वास है कि जो सर्वोदय का विचार, अ्रहिंतात्मक जीवन का विचार हमें मिला 
है, उसकी प्रेरणा हमें घुमायेगी, जो अत्यन्त अपरिद्ार्य है । हमारा यह भी विश्वार 
है कि परितज्या की दीत्ा इमें मिली है और ऐसी मंडली जितनी संख्या में बाहर 
मनिकल पड़ेगी, उतना ही यह काये बढ़ेगा 

संचार को मदह्दिमा 

इसके श्रलावा और एक विचार है और वह यह है : दिंदू-घर्म में जो जीयन* 
पद्धति हमारे सामने रखी गयी है, उसमें यह देखना द्वोगा कि नि किसीकी एक चीज 
का अ्रमुभव है, उठे एक जगह रहने की मनाही दै। जत्र तक श्रनुभूति नहीं दोती। 
प्रयोग नहीं होता श्रौर चित्र में आसक्ति बनी रहती है, तत्र तक वह एक स्थान में 
रहकर काम कर सकता है। लेकिन कुछ श्रजुमब आया, चित्त की अन॒भूति हुई 
चित्त स्थिर हुथ्रा, तो उसके बाद उसे सतत धूमना ही चाहिए | इमारी जीवन" 
चद्धति श्रोर इमारा धर्म हमें ऐसा द्वी आदेश देता है। ध्थितप्रश् के, मक्त के 
ओर शानी के लद्॒ों में स्पष्ट ही “भनिकेतः स्थिरमतिः” कहा है। जो चलता 
रहता है, जिसझ घर नहीं है, उसको बुद्धि नहीं चलतो है, बल्कि स्पिर रइती 
ह-पऐसा वर्णन है । इम स्थितप्रश् के लक्षण रोज बोलते हैं। उसमें 'धुमोरच- 
रति निःरएद् पद्म है। याने जो य्ेज घूमता रहता है। इसका यह श्रर्य नहीं कि 


मेत् जन्न सनन्‍्पत्ति तोइने के लिए हो स्ध्ष 


व 


रेयतप्रज्ञ के प्रीछे यह विधान है कि उसे घूमना ही चाहिए। लेकिन एक संकेत 
किया गया है कवि मनुष्य के जोचन में घूनना एक अंग है । उससे उसे अनासक्ति 
सुमाव में ज्ञान का गचार होठा है। 


और 5 





दिया हुआ प्रवचन 





सम्पत्तिदान का विपव सिर्क कौयपुटवालों के लिए नहीं, इल्कि सबके लिए 
है। लेकिन ययाँ जो बात कही जावगी, वढ़ रब दुनिगा में 'क्राडकात्य हो जायगी | 
( रेडियो वगैरह के जरिये नहीं, दुनिवा में ऐसी कोई योजना कार्य करतो है, मिउसे 
इमारी बातें ब्राडकास्ट हो जादँगी | ) लेकिन सुके ब्राइडास्ट की चिंता कम, चल्कि 
“होपकत्य' की चिन्ता अधिक रहती है । यहाँ समत्तिदान का जो प्रयोग चलेगा, 
उसझ आरम्म गहस होगा। मैंने वह खयाल किदा है कि भूद्यात देनेबाले और 
भसूदान-चन्ञ में झरीक दोनेवाले अगर दउ होंगे, तो उमतिशन-यत्ञ में शरोक 
दोनेदाले पचास होने ही चाहिए | ऋरण मभूदान तो वह देगा, जिसके पास भूमि 
रो । लेकिन सम्पत्तिदान वह देगा, जो खाता है ! न खजेत्ल्य मदुष्प आने कोई 
देखा है ! इसलिए यर माँग हरणक से होगो | चाहे छोई गयीत्र हो या अमीण 
भोगने के पहले एफ दिल्सा इुनिया के लिए छोड़े और बाकी का मोगे | यह बोई 
नयी बात हम नहीं कह रहे हैं। हिन्दू , रुतलिम, ईसाई, समी घममों के आचादों ने 
यही बात कट्ी है। लेकिन उन्होंने एक विशेष उद्देश्य के लिए कह या। इख्लिए 
चुद सौमित रहा । याने मन्दिर, सत्जिद, उप्राठना या अव्ययन-अ्रद्पापन के लिए 
उसऊ्न उपयोग किया गया । 
करुणा को स्वामिनी बनाना है 

उनके यहाँ उसऊ या तो पान्यिक घर्म-कर्य में विशेष उसवोय होता था 

+मूतदयात्म>! काम में, बैठे विधवा, अनाय आदि को मदद देना आदि में ए 


? दवा? 
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हम तिफ भूतदया की साधारण-सो नदी बहाना नहीं चाहते, भूतदया का समुद्र 
बनाना चाहते हैं| हम करुणा का राज्य चाहते हैं, जिसमें करुणा स्वामिनी हो और 
बाकी सत्र शक्तियाँ दासी हों । थ्राज ऐसा है कि दूसरी शक्तियों राज्य कर रही हैं 
ओर उनके राजत्व में कझणा दासी के तौर पर काम कर रही है। ये लोग फरुणा 
का राग्य नहीं बना सकते हैं। इसलिए साधारण अनाथ, विधवा आदि को 
मदद करना मात्र हमारा सीमित उद्देश्य महीं, वल्कि समाज का परिवर्तन करना 
और मालकियत मिदमे की बात लोगों के दिलों में वेडाना ही हमार काम है। 
हम यह जिचार फैलाना चाहते हैं कि 'मेरे पास जो सपत्ति है, वह सबकी ह-- 
सब्रके लिए है, जिपमें में भी आर गया और दूसरों फे पास जो सम्पत्ति है वह 
सत्रकी है--जिनके पास है, उनकी भी है और मेरी भी है।” इससे समाज में 
किसी प्रकार की कोई कमी ही न रहेंगी । यह 'दारिद्रबन का बँंटवारा' नहीं, 'स्वामिल- 
विसर्जन! और “यक्तित्व का समाज के लिए. सम्र्र॑ण! है और बह भो ह्वातरूय- 
पूर्यक, सेच्छापूर्चक, जगरदस्ती छे नहीं | 


संपत्तिदान क्रांतिकारी कार्य 


मेरा यह द्वाथ मेरे सारे शरीर की सेवा करने में श्रपनी सार्थकता मानता दै 
ओर उसमें उसे घन्यता मद्यूस होती है । हाथ यद नहीं कद्ता कि में अपने लिए 
दी काम करूँगा, बल्कि वद पाँव की भो सेवा करता है। पाँव में काटा धँसने पर 
उसे उसको निकालने की उत्सुकता होती है। उसके मन में किसी प्रकार की 
उद्यता-नीचता की कल्पना नर्यी होतो। हमारा हाथ श्ाँखों में या पैरों में कुछ 
मैल हो, तो उसे भी निकालने, साऊ़ करने के लिए पहुँच जाता है, बह श्रपने 
को उनमे अलग मइसस नहीं करता | वह जानता है कि मुके काटकर इस शरीर 
से अलग रखा जायगा, तो में खतम हो जाऊँगा । मेरी सारी शोमा, सारी जीवन 
शक्ति इवीमें निहित है कि में समूह के साथ छुड्ढा हुआ हूँ । इसलिए समान में 
हर व्यक्ति को तरफ़ से असंड सित्य दान का प्रताद बता रहे, हर व्यक्ति के पर 
में समाज सी बैड हो--यद एक विश्नकुल दी नया विचार इसमें ६। 
पुराने फंड बगैरद छो इक्डे किये जाते थे, उनमें और इसमें महुत बडा पर्क 
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है, कोई साम्य ही नहीं है। फिर भी दान आदि के जरिये पुराना जो घर्म-दार्य 
चला, उसमें और इसमें जो फर्क है, उसे समझाना जरूरी था, इसलिए, उसे आज 
सममभाया । सारांश, यह साम्प्रदायिक दान-धर्म नहीं है | इसके जरिये स्वर्ग में लाम 
मिलनेवाला हो तो मिले, पर हमे उसका बोई आकर्षण नहीं है। इसी तरह 
पुराने भूतदयात्मक धर्म जैता मी यह नहीं है, यद्यपि 'भूतदया' का काम इसमें 
सहज ही हो जाता है। इसमें सारे समाज को एक परिवार बनाने वी बात है। 
यहाँ संपत्तिदान का जो काम चलेगा, उसके जो दानपत्र मिलेंगे, वे तो हमारे हाथ 

मे रहेंगे और सम्पत्ति हर घर में रहेगी । 

सम्पत्तिदान का एक हिस्सा कार्यकर्ताओं के छिए 
_सम्पत्तिदान का उपयोग सेवकों के लिए, प्रथम क्यों होना चाहिए. ! इस बारे 
में मैंने काफ़ी समझाया है। मैंने कक्षा है कि इस कार्प का प्रचार ही जिन कार्व- 
कर्ताओं के जरिये होता है, अगर वे कार्यकर्ता ही खड़े नहीं होते, तो यह कार्य 
ही खतम हो जाता है। फ़िर भी एक भाई के मन में यह शंका आयी कि इससे 
समाज को यह लगेगा कि कार्यकर्ताओं के लिए, ही यद कोई योजना बनायी जा 
रही है, इससे अधिक इसमें क्या है ! अवश्य ही इस शका वो भी सफाई हो जानी 
चाहिए | वात यह है, हम चाहते हैं कि हर घर से छठा हित्सा द्वासिल हो ओर 
अक्सर हम एक गाँव से एक से अधिक कार्यकर्ता वी माँग नहीं करेंगे। मान 
लीजिये, पचास घर का गाँव हो, तो उन पचास घरों से हम आशा बरेंगे कि थे 
कुल मिलकर एक कार्यकर्ता के जीवन की जिम्मेबारी उठार्ये, तो उनके दिये हुए 
दान का पचासवाँ हिस्सा ही उसके दिए काफ़ी हो जाबगा ओर हम तो छठा 
हिल्ता माँग रहे है। इस तरह जाहिर दे कि हम जो दित्सा माँगते हैं, उसका 
बहुत ही थोड़ा अंश कार्यदर्ताशों के लिए अपेक्तित है । फ़िर भी माना कि इससे 
हम कार्यकर्ताश्रों को कुछ दे रहे हैं, तो भी इसमें क्रिसी प्रकार के आज्षेप की 
गुंनाइश नहीं है। 
शरीर-श्रम में असमर्थ ही गरीब? 
इस तरह गाँव में जो सम्पत्तिदान मिलेगा, उसका एक हिस्सा कार्यक्तोश्रों-- 
६ 
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ग्राम-सेवकों के परिवार के पोपण के लिए.ख्चे होगा और वाको का बच्चा हुआ 
साग हिल्सा गाँव के गरीजं के लिए. खर्च किया जायगा। आप पूछ सकते हैं' कि 
जबआम का परिवार बनेगा, तो ये गरीब बचेंगे कौन, जिनकी कि हमें सैवा 
करनी होगी ! किन्तु हम आपको सममाना चाहते हैं. कि हमारी "गरीबों की 
व्याख्या क्या है। हमारी दृष्टि से गरीब तो वे हैं, जिन्हें तालोम प्रात नहीँ है, 
जिनमें शक्ति या बुद्धि कम है। गाव-गाँव में ऐसे जो लोग हो, ध्मारी दृष्टि में 
वे गरीब हैं। इसी तरह हजार-दजार रुपयों की सम्पत्ति रखते हुए भी जिन वेचार्रो 
मैं शरीर-परिश्रम करने की ताकत न हो, उन्हें हम गरीब कहते है । सारांश, शरीर- 
शक्तिह्ीन गरीब, बुद्धिशक्ति से दुर्वल्ल गरीब, ऐसे अनेक प्रकार के गरीब होते हैँ । 
इस प्रकार कुदरत से पैदा किये हुए और समाज द्वारा पेदा किये हुए गरीबों की 
हमें चिन्ता करनी पड़ेगो। जहाँ शरीर-भ्रम-प्रधान समाज बनेगा, वहाँ गरीब बह 
गिता जायगा, णो किसी कारण :शरीर-भ्रम करने मे समर्थ नहों। क्िन्द शरीर" 
परिश्रम करने में अत्तमर्थ होते हुए. भी यदि किसीकी बुद्धि विकसित हो गयी हो, 
तो उसकी गरीबी मिटी ही समभिये । लेकिन जिसकी बुद्धि का विवात 
हीन हुआ हो और जिसमे शरीर-भ्रम वी शक्ति भी नहो, वह मनुष्य पूरी 
तरह से गरीब और मदद का पात्र है। ऐसे सप्र गरीश्रों के लिए ग्राम में णो चीज 
पैदा होगी, उसका उपयोग किया जायगा | 


घर-घर में अनाज की वैंक 


गाँवों में धर-घर निम्र को अंक रेगे और जो सामूटिक जगह होगी, वो 

सिफ हर घर मे कितनी चीजें बची हुई हैं, श्सका द्विसात्र भर होगा। याने दस , 
मनुष्य ने आम के लिए, जो दान दिया, उसका क्तिना द्िस्सा उसके घर है; इसरा 
दिसाब होगा | लोग हमसे पूछते हैं कि आप अनाज का हिस्सा लेंगे, तो यह 
दिस्‍ता गाँव में किसी जगद इक्ड्ं करेंगे या नहीं ! तो इम जवाब देते हैं. कि नहीं 
* कंगे । सिर्फ एक जगह कागज वा देर जमा रदेगा और उसमें लिखा रहेगा कि 
फलाने पर में इमाय दूस सेर श्रनाम है । फलाने घर में बोस सेर है श्ौर फलाने 
भर में पचीस सेर | ग्राम-समिति को श्रगर दस सेर अनाज पी जरूरत पढ़े) मी 


+ 
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चह गाँवयालों से पूछेगी कि इस समय फौरन दस सेर कौन दे सकता है, तो कोई 
मनुष्य दे देगा | फिर लिखा जायगा कि उसके घर में जो दस सेर अनाज्ञ था, 
वह खतम हो गया | इस तरह हमे अनाज के रक्षण की किसी प्रकार की कोई 
चिंता न करनी पड़ेगी। अगर किसीके घर चूढ़े कुछ अनाज खायेंगे, तो 
हमारा नहीं, उसके घर का खांयेंगे । इसका परिणाम यह ह्वोंगा कि हमारा अनाज 
चूहे को शक्ति के बाहर रहेगा। 
फंड इकट्ठा करनेवालों का नगद पर ज्यादा आ्राधार होता है। किसीने पॉच 
हजार रुपये का दान दिया, तो वह द्वाथ में आने पर समझा जाता है. कि उतना 
दान मिला | लेकिन हमे तो नगद में आनंद नहीं, उधार में ही आनंद है। हम 
आपको दस सेर अनाज देंगे, इस तरह का कागज ही हमे खुश कर देता है। इसके 
बदले श्रगर कोई हमारे सामने दस सेर अनाज ला रखे, तो हम कहेंगे कि यह 
कृपा बस कीजिये। हम नगद नहीं, उधार चाहते हैं। जब्र हमे जरूरत पड़ेगी, 
तत्र इमारी चिट्ठी आपके पास आयेगी ) फिर आप उसके अनुसार काम करें। 
अभी महाराष्ट्र से एक भाई का पत्र आया है, जो एक महान्‌ तत्यशानी है। 
उन्होंने संपत्तिदान में ्रपना एक हिस्सा दिया है। उन्होंने लिखा है कि आपके 
पचीस सौ रुपये हमारे पास हैं । आपने कहा है कि संपत्तिदान देनेवाला दान का 
एक-तिद्वाई हिस्सा श्रपनी इच्छा के अनुसार खर्च कर सकता है। इसलिए हम 
आठ सो रुपये श्रपनी इच्छा के अनुसार खर्च करेंगे और उसका हिसार आपके 
पा पेश करेंगे । फिर बारह सौ रुपये एक कार्यकर्ता के लिए देंगे, सो रुपये 
द्वीना | इमने कोई फलाना कार्यकर्ता चुना है, जो अच्छा कार्यकर्ता है, तो हमारी 
तरफ से आप उसके लिए; उतना पैसा दे सकते हैँ | याने अगर आपको पसंद हो, 
तो श्रापवी भ्राह्म के अनुसार हम उसे उतना देंगे। चार सौ रुपये हमने साधन- 
दान के लिए रखे हैं, जिसमें से गरीबों को मदद दी जायगी | और सो रुपये हमने 
साहितय-प्रचार के लिए रखे हैं । हम श्रच्छा साहिय ऐसे विद्यारथियों में मुफ्त, 
बॉव्मा चाहते हैं, जो पढ़ने के लिए जिम्मेदार दें ।” इस तरह उन्होंने हमारे लिए, 
कोई तकलीफ नहीं रखी | किस प्रकार, कितना बॉटना, यद्द सब योजना बना दी 
ओर कार्यकर्ता मी चुन लिया। सिर्फ़ वद योजना पद है या नहीं, इतना ही 


झ 
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हमें बताना है। इस तरह उन्होंने अपनी संपत्ति का हिस्सा तो दिया; लेकिन उसके 
साथ-साथ अपनी बुद्धि का भी हिस्सा दिया | यही बात हम-चहते हैं। * 

लोगों को मालूम नहीं कि इस आन्दोलन द्वार कितना झं्साधारण नैतिक 
उच्यान हो रद्द है । कई लोग हमसे पूछुते हैं कि 'श्ापके हाथ मैं तो निरे, कोरे 
कागज ही रह जायेंगे । दान का क्‍या होगा, मालूम नहीं ।” लेकित्र हम कहना 
चाहते हैं कि हमे अभी तक इतने दान-पत्र मिले, पर एक भी दाता ने यह नहीं 
कहा कि हमने दान तो दे दिया, पर अब्र पैसा नहीं दे उकते, लाचार हैं।' कारण 
इसका तरोका ही ऐशा है कि इसमें मानव का नैतिक उत्पान होता है। मेरी 
समम में ही नहीं श्राता कि लोगों को ऐसी शंका ही क्यों आती है कि 'भूदान 
तो चला, पर शायद सम्पत्तिदान न चलेगा |? यह ठीक है कि दोनों काम एक 
साथ नहीं चलाये जा सकते थे | यद्दी सोचकर हमने श्रव तक सिफ भूदान ही 
चलाया श्रौर सम्पत्तिदान की धातभर करते रहे । लेक़िम कोरापुट जिले में दीस 
इज्नार एकड़ भूमि के दानपत्र मिलने से एक नैतिक वातावरण तैयार द्वो गया 
श्रौर देने की भावना निर्माण हुई है। इसलिए श्रत्र यहाँ आपको घर-धर से 
एंपत्तिदान भो मिलना चाहिए श्रीर वह जरूर मिलेगा। 


संपत्तियान्‌ वास्तव में गरीब 


लोगों को यह चिन्ता हो रही है कि ग्रात्रा श्रीमानों के पाठ की संपत्ति कैसे 
छीन पायेगा। किन्तु मैं उन्हें समझाना चाहता हूँ कि हम उनकी सम्पत्ति की कीमत 
ही खतम कर देंगे, तो फिर वद् हमारे पास अपने मूल्य के लिए हँढ़ती श्रायेगी | 
धीमान छोग हमारे पास श्राकर कहेंगे कि थाबा, कृपा कर इमारी संपत्ति लीतिये 
ओर इर्मे प्रतिष्ठा दीजिये ।' श्राज तक फंड इक्ड्ा करनेवाले पहले बड़े ज्ोगों फे 
पास पहुँचा करते थे । इसमें उन्हें माइक इजत दी पाती थी। श्रात्िर उनी 
मीतिमता ही क्या है ! किसने, कितमे शोपण से संपत्ति ह्वािल की, यह सब 
मही देखा जाता और पहला दान उनसे लेकर इम उर्न्द प्रतिष्ठा देंते है! 
फिर दूसरे छोग उस श्रन्दराज से अपने नाम पर उतना पमर करके देते है। लेशिल 
एम इस तरद थोमानों के चेत़ार प्रतिष्ठा देना नहीं घादते। दमारे डुले 


मेरा जन्स सम्पत्ति तोड़ने के लिए ही ३०१ 


, सर्वोत्तम मित्रों को; जिनके पास ठेर संपत्ति पड़ी है इस बात का रंज हो रहा 
« है कि हमें, डनकी संपत्ति का कुछ भी उपयोग नहीं हो रहा है। अगर 
बात उनसे दस-पाच्र हजार रुपया मांग ले, तो थे बड़े प्रेम से दे देंगे। लेकिन 

बाबा ने उन्हें पत्र लिख दिया कि “श्राप अपने हाथ की कठी हुई एक गुंडी 
दे सकते हैं और वही दीजिये! हम बानते हैं कि आप दरिद्री हैं, इससे 
ज्यादा आप दे नहीं सकते । इसलिए कम-से-कम एक गुंडी श्रतृश्य दीजिये ।? 
इस तरह जहाँ संपत्ति की कीमत ही शून्य हो जाती है, वहाँ फिर वे लोग चाहने 
लगते हैं. कि उसकी कीमत बिलकुल शृत्त्य नं दो जाय, बल्कि कुछ-न-कुछ 
अवश्य हो । 


संपत्ति का मूल्य काल्पनिक 


ये लोग समभते ही नहीं कि संपत्ति और जमीन में कितना फर्क है। कहते 

हैं कि बाबा जमीनवालों से जमीन माँगता है, तो उंपत्तिवालों से संपत्ति क्‍यों नहीं 
लेता १ समभने की बात है कि भूमि वास्तविक लक्ष्मी है, उसका मूल्य काल्पनिक 
नहीं । किस्तु श्रीमार्नों के पास जो पैसा पड़ा है, उसका मूल्य काल्पनिक ही है, 
वास्तविक नहीं है। इसीलिए बात्रा पहले जमीन बॉँट देना और फिर सर्व- 
साधारण लोगों से संपत्तिदान द्वसिल करमा चाहता है। पेसे का दान नहीं, बल्कि 
उन्होंने जो पैदा की हुई चीजें हैं, उनका दान | फिर जिनके पास पैसा है, वे बावा 
से झाकर कहेँगे कि 'बावा, हमने कुछ पैदा नहीं किया। हमारे पास इतनी शक्ति 
दी नहीं है। लेकिन हमारे पाठ कुछ पैसा पड़ा है। तो, कृपा कर उसे ले लीजिये ।! 
श्रभी कल्कतते से एक भाई का दानपत्र आया था, जिसमें उसने लिखा था 

कि हम दो सौ रुपया देना चाहते हैं।” हमने वद् दानपत्र वापस लौटा दिया 

ओर लिख दिया कि 'बात्रा पैसा नहीं लेता !! फ़िर उसने दूसरा पत्र लिखा कि 

हमारे पैसे का साधन-दान'ं लीजिये।! तब हमने समझ लिया कि अब्र यह 

शरण आ गया है; दो शरणागत का रक्षण अ्रवश्व करना चाद्ििए ) इसलिए 

इमने उसे लिखा कि 'ठीक, आप साधन-दान दे सकते हैं ।” अब दम उससे जो 

साधन माँगेंगे, उन्हें वद्दी खरीदकर देगा, हम उन्हें खरीदने के पढ़े में न पड़ेंगे। 


इ०२ भुदान-गंगा टू 


अगर हमने पैसा लिया होता और हम खुद साधन खरीदते, तो कोई यद आंच्षेप 
उठा सकता कि 'बात्रा मे सौ झुपये की चीज खरीदी, लेकिन पचास की ही है। 
इसलिए बात्ा इसमें ठगा गया । ये पूँजीवाले कहते हैं कि 'हम इन कार्यकर्ताओं 
को पैसे देते हैं, तो वे उसका उपयोग ही नहीं कर सकते, उन्हें उतनी श्रक्‍् ही 
नहीं है ।? हम कहते हैं. कि हम कबूल करते हैं कि जिसे श्राप शक्ल कहते हैं 
बह हमारे पास नहीं है। इसलिए हम आपका पैसा नहीं लेते, आप ही चीर्जे 
खरीदकर हमे दीबिये। लेकिन कुछ लोग ऐसे होते हैं, जो कहते हैं. कि हमें 
सिर्फ साठ रुपया तनख्वाह मिलती है और उसमें से पाँच रुपया देना चाहते है। पर 
हम खुद साधन नहीं खरीद सकते, इसलिए कृण कर आप हमारे ऐँच रुपये 
स्वीकार कीजिये, तो हमारी मुक्तता होगी । नहीं तो वे पाँच रुपये हमारे संसार में 
खर्च हो जायेंगे ।' इस तरह के लोगों को सिफ्र मुक्ति देने के लिए हमने 'सर्व सेवा- 
संघ” को इजाजत दी है कि उनके पैसे स्वीकार कीजिये। इस तरद्द मैत्री के नाते 
ही दम उतना स्वीकार करते हैं । 
मेरा जन्म संपत्ति को तोड़ने के लिए 
संपत्ति-दान के इस विचार में सम्पत्ति शब्द से आप भ्रम में मत पड़िये। 

इसमे पैसे की कोई प्रतिष्ठा ही नहीं है। में तो अपने जीवन में यह महसूस करता 
हूँ कि मेरा जन्‍म इस सम्पत्ति को तोड़ने के लिए ही हुआ है और जमाने की भी 
यही माँग है । इसलिए आपको सम्पत्ति-दान बहुत मिलेगा | आज जिनसे मत्सर 
किया जाता है और जिनसे सम्पत्ति छीनने की बात की जाती है, वे मी श्रापके 
पास दोढ़े आयेंगे। लेकिन यद तत्र होगा जत्र कि संम्पत्ति-दान की सेना खड़ी 

होगी। जब वे देखेंगे कि बीस हजार लोगों ने भूदात दिया है श्रोर पच्चीस हजार 
लोगों मे समत्ति-दान, तो वे सोचेंगे कि हम कैसे अछूत रह सकते हैं । फ़िर वे 
आयेंगे और उनका दान हम स्वीकार करेंगे । यह एक अद्धितक प्रक्रिया है । 


अपरिग्रह : महान्‌ बेटा हुआ संग्रह 


अपरियह में कोई शक्ति है; यह दम लोगों ने अब तक सत्य नहीं शिया 
है। हमने इतना ही महू किया कि अपरिमह मैं चिन्ता-सक्ति है, इसलिए ठाधकों 


; मेरा जन्म सम्पत्ति तोइने के लिए ही ३०३ 


को परिग्रह ,छोड़ना चाहिए। सम्पत्ति छोड़कर चिन्तन के दिए मुक्त होना 
चाहिए । जो ध्यान, अध्ययन श्रादि करना चाहते हद, उन्हें सम्पत्ति से मुक्त रहना 
चाहिए । घर मैं पाँच कुर्सियाँ, दो टेबल ओर तौम श्रमुक हैं, तो सारा समय भाद्ट 
.णगाने में ही जायगा और ध्यान के लिए मौका दी न आयेगा । इसलिए ऐसे 
परमार्थी लोगों को परिग्रह से मुक्त रहना चाहिए | 
इस तरह हमने अपरिग्रह से चिन्ता-मुक्ति की ज्याठा अपेक्षा नहीं दी, लेकिन 
हम अपरिग्रद्द की शक्तित दिखाना चाहते हैं। हम क्टते हैं कि परिग्रह में वह शक्ति 
हगिज नहीं हो सकती, जो अपरिम्रद्द में है। इसरी मिसाल अपनी यह देंद है। 
इस देह मैं सारा खूम सर्वत्र बँगा हुआ है याने इसमें अपरिम्रद है। अगर खून का 
परिग्रह हो जाय श्रोर किसी एक हिस्से में--पाँव मे--बून का संग्रह दो जाय, तो 
उसे फूला हुआ पाँव कहेंगे । इस तरह परिग्रद में शक्ति इर्गिज नहीं, अल्कि 
इुब्लता हो सकती है । 
अपरिग्रह का श्र्थ है, मद्गात्‌ वेंट हुआ परिग्रह । अ्परिय्रह याने अचन्त परि- 
अहद । अर! शब्द का अर्थ है अत्यन्त | हम बहते हैं कि अपरिम्रद्द की योजना में 
एक कौड़ो भी पड़ी नहीं रहेगी, हर छूण उत्पादन में लगा रहेगा। मैंने देखा है 
कि यहाँ बर्च्चो के नाक में छेद होते और उसमें सोना पड़ा रहता है | इससे उतना 
देश का उत्तादन कम होता है | वह सोना खान में पड़ा था, तो क्या खरात्र था 
ओर यहाँ नाक में पड़ा है; तो क्या अच्छा है $ अगर वह मुद्र्ण उत्ताइन के काम 
में आरा जाय, तो जाहिर है कि उत्पादन बढ़ेगा । 
मान लीजिये कि मैंने एक किताब पढ़ ली और वह दस साल तक मेसी सं: 
में पड़ी रही, तो इस अपरिग्रह से दुनिया को क्या लाम हुआ ? जर्दोँ वह किताद 
मैंने पढ़ ली, वर्दी फौरन दूसरे के पास जानी चाहिए और किर बच्चों से तीसरे के 
पास ! इस तरह होते-होतें वह क्तात्र हठ जायगी, तो छान सर्वत्र फैल लाबगा 
और किताब भी मुक्त हो जायगी । इसी तरद्द हमारी सम्पत्ति सर्वत्र सतत लोगों 
के काम आयेगी, तो उपयोग होगा और इम चिन्ता छे मुक्त मी हो जायेंगे । 
इस तरह अपरिप्रह में चिन्ता-म॒क्ति के अलावा उसादन ,बढ़ाने की भी अपार 





३०४ भूदान-गंगा है 
शक्ति है, क्योंकि वह सारा परिग्रह घर-घर बॉय जायया | इसलिए, उससे साम्या- 
दछ्था, प्रेमभाव, निर्वैरता और अ्रद्वेप पैदा होगा । 
साराश, पहले के लोग इस अपरिग्रह से चिन्ता मुक्ति, अद्वेष आदि जो चाहते 

ये, वह तो हम चाहेंगे ही; लेकिन उनके अलावा उससे उत्तादव बढ़ाने में भी; 

मदद लेंगे । सम्पत्ति-दान के जरिये हम अपरिग्रह की यह शक्ति प्रत्यक्ष कर 
दिखाना चाहते है। 
कुजेन्द्री 


२६-ए-५५ 


शक्ति-यात्रा ; छ८ : 
चारिश भगवान्‌ की कपा है 


परमेश्वर की ऐसी योजना थी कि वारिश के चार महीने हमारे इस जिले में 
बीते | इस बीच एक वैदिक मंत्र का हम बहुत बार पाठ करते रहे, जम्र कि मेघ 
बरसते थे । उस मंत्र में ऋषि भगवान्‌ से प्रार्थना करता है कि हम पर ख्वर्ग से 
खूब बृष्टि हो और हमारी गति में कोई भी रुकावट न आये ओर हमारी इच्छ 
शक्ति सहखगुणित हो | बड़ा सुंदर मंत्र है वह |! आप भी सुन लीजिये: 
'स नो वृष्टि दिघस्परि । स नो वाजसनर्वाणस ! 
स मः सहस्िणोरिपःर ।? 
यह दम खूब जोर से चिल्लाते थे। खर्ग से जो थारिश बरसती है। वह 
मगवान्‌ की इम पर कृपा है। चाहे उसके परिणामस्वरूप जोरों से बाढ़ क्यों न 
आये और अनर्थ ही क्यों न हो । उस बाढ़ में भी उसकी कृपा होती है। इसलिए 
: बारिश्व का हम निरंतर स्वागत-सत्कार करते है। 
दूसरी वस्तु ऋषि कहता है, हमारी गति में कोई बाधा नहीं थ्रानी चाहिए | 
हमारे पाद-संचार में भी इस बारिश से कोई बाधा नहीं आयी और कार्यकर्ताओं 
मैं चढ़ा आत्म-विश्वास पैदा हुआ | हर कोई समभते थे कि बारिश में प्रंचार- 
कार्य दीला पड़ जाता है। खास कर कोरापुट जैसे जिले मैं, जो मलेरिया के लिए 


शक्तित्यात्रा श्ण्प 


प्रसिद्ध है, विशेष प्रचार होने का विश्वास नहीं या। लेकिन हम आर्थना करते 
चले गये कि हमारी गति मे कोई बाघा न आये और वैसा ही हुआ। 
तीसरी प्रार्थना ऋषि करता है कि ये जो बारिश की इचारों बूँदें है, उससे 
'परमेश्वर दा मानो इस्तस्पर्श होता है । इसलिए, हमारी इच्छु शक्ति सदल्नगुणित होनी 
चाहिए | इस जिले में हमें जो अनुमत्र आया, उससे हमारी इच्छा-शक्ति श्रवश्य 
सहखगुणित हो गयी। क्योंकि जिस इच्छा-शक्ति का हम अ्नुमव करते थे, उसोका 
अनुभव सहस्त लोग करते थे। केवल व्यक्तिमत भी देखा जाय, तो भी हमारी 
इच्छा-शक्ति को बहुत बल मिला और वह चलवान्‌ हुई | 
शान्ति-युद्ध छिड़ गया है 
बहुत खुशौ को बात है कि इसके थआगे यहाँ जो छुह सो गाँव मिले हैं, उनमें 
निर्माण चलेगा। फिर छुद्द तौ गाँवों को छह हजार होने में क्‍या देर लगेगी ! 
क्योंकि एक शृत्य बढ़ने की ही बात है ! इन गाँवों में जो रचनात्मक क्रम चतेगा, 
उप्तकी सुग्रंध सर्वत्र फैलेगी, तो उसकी छूत दूसरे गाँवों को लगे बगैर नहीं 
रहेगी | लेकिन इस छूत की कल्पना इम सीमित नहीं करते। यह छूत भले ही 
यहाँ के कुछ गाँवों वो लगे या सिर्फ कोरापुट में लगे, लेसिन हमने तो यही 
अपेक्षा और आशा की है कि यद्द छूत सारी दुनिया को लगे। बद्े मूमिन्तमत्या 
है और ज्यों नहीं है, दोनों जगद यह छूत लगनी चाहिए। क्योंकि आब समाज 
में जो विषमताएँ और अन्याय खड़े हैं, उनके खिलाऊ यह शांति-युद्ध छिड़ गया 
है। कहा जाता है कि ये सारी विषमताएँ और अन्याय दुनिया में जब तक काबम 
रहेंगे, तब तक दुनिया में शांति नहीं हे सकती । लेफिन इम कट्ना चाहते है कि 
डुनिया में जब तक शांति की शक्ति प्रकट नहीं होती, तब्र तऊ ये अन्याय बंद 
नहीं होंगे | अन्याय और विपमताएँ मिटने पर शांति होगो, ऐसो पुरुषार्थद्वीन 
आशा हमने कमी नहीं रखी । हमने ऐसी ही युरुप्रायमय दल्पना कर आशा * 
व्यक्त की है कि हम शांति की शक्ति प्रकट करेंगे ओर उससे सारे अन्याय और 
विपमताएँ मिटेंगी। यहाँ के ग्रामीणों ने उसी शांति-शक्ति का शोध झिया है। 
जय कमी नैतिक शक्ति का आदिष्कार होता है, तब यह शांति-शक्ति च्षौय.नहीं 
होती, बल्कि उसे अधिक-से-अधिक दल मिलता और वह चफ़ल होठी है. 


३०६ मूदान-मगंगा 


विश्व के अन्याय हममें भी 


लोगों को भान नहीं है कि ऐसी कोई शक्ति है, जो दुनिया के अन्याय का 
मुकाबला कर सकती है| जब्र विपमताएँ और अन्याय चारों ओर देखते हैं, तो हम. 
भूल जाते हैं कि यद हममे भी है । उधर त्तो हम विश्वशांति की बात करते है, 
लेकिन अपना क्रोध-द्रेप नहीं मियते । इस तरह विश्व-शान्ति की शक्ति हमारे 
पास मौजूद है शोर ये जो विश्व में अन्याय चलते है, उसके अंश भी हमें हैं। 
जब हम भ्रीमानों के जरिये अन्याय होने का जिक्र करते हैं, तत्न स्वयं श्रीमान्‌ होने 
दी इच्छा भी करते हैं; क्योकि दैसा भ्रन्याय करने के लिए हम समर्थ होना चाहते 
हैं। और हमारे बहुत से भक्ति-मार्गों भी इसी तरह सोचते हैं। थे कहते हैं. कि 
'दापी लोग दुनिया में उत्कर्प के शिखर पर बेठे हुए देखते हैं. और हम पुए्यान्‌ 
लोग विपत्ति में पड़े है। लेकिन इसका ददला स्वर्ग में मिलेया और वहाँ हम 
उत्कर्ष की शिखर पर बैठेंगे और पापी विपत्ति में रहेंगे ।! इसफा मतलब यह हुआ 
कि लोग अपने को पापी नहीं समझते, लेकिग पापभिलापी होते हैं ! वे पुण्य 
का फल दुनिया में यही समभते हैं. कि खूब मोग मोगने वो मिलना चाहिए. | जो 
लोग आज खूब भोग भोगते और अन्याय करते है, बे पूर्वजन्म के पुएयवान्‌ है 
ऐसा मानते हैं | इस तरद्द ये पुण्याचरणशील भी नहीं समभते कि पाप की जईं 
उनमें पड़ी है । गरीबों वी तरफ से लड़नेवालों की यही गलती हो रही है | वे 
श्रीमानों का मत्सर करते और चाहते हैं कि श्रीमान्‌ लोग त्याग करें, आसक्ति 
छोड़ें । लेकिन ये नहीं समझते कि आसक्ति उनमे भी पड़ी है। वे अगर छोटी- 
छोटी आसक्तियाँ छोड़ें, तो उनमें ऐसी मेतिक ताकत प्रकट होगी, जिससे दुनिया 
में चलनेवाले अन्याय और भगड़े मिट जायेंगे । 
थहाँ जो निर्माण-कार्य चलेगा, उसे इसी दृष्टि से देखिये | यद मंत सोचिये 
कि यहाँ के लोगों का भौतिक स्तर कितना ऊपर उठेगा | अवश्य ही जिनका भौतिक 
स्तर नीचे है, उनका ऊपर डठाना चाहिए और बह होगा ही । पर मुख्य ्ंष्टि 
यह रखिये कि शान्ति की जो शक्ति प्रकट की गयो है, उसका विकास कैसे हों-- 
यहाँ के लोगों का नैतिक स्तर कितना ऊपर उठेगा! हमें उम्मीद है कि जिन 


शक्ति-यात्रा ३०७ 


कार्यकर्ताओं पर वर्षा सतत बरसती रही, वह उसी तरह बरसे, परमेश्वर वी कृपा 
भी बस्ती रदे श्रोर थे इसी तरह काम में लगे रहें । 
आमदान से सारे रचनात्मक काय फलेंगे 
हमें इस यात्रा मे फोई तकलीफ हुई हो, तो याद नहीं है। पर यहाँ हमे 
चिंतन का बहुत मौका मिला और हमने महसूत किया कि उससे हमारी बहुत 
शक्ति बढ़ी है! इस तरह यह हमारी 'शक्ति-यात्रा' हुई, ऐसा हम कहते हैं । 
इसके श्राघार पर दुनिया के मसले हल करने की शक्ति भारत के द्वाथ में आ 
सकती है। हमास यह विश्वास है कि कई छोटी-छोये समस्याएँ सामने खड़ी रहती 
हैं, पर यह गुरूकुंजी अ्रगर हाथ में थ्रा जाय, तो सभी इल हो जायेंगी। इसीलिए 
हम भूदान पर एकाम्र हुए हैं, इसलिए नहीं कि हमारी इत्ति ही एकाग्रता की है | 
लेकिन दम स्ममते हैं कि यदि हम इसमें एक्राम्म होकर दूसरे-तीसरे कार्मो को 
फिल्लदाल दूर रखें, तो इम कुछ खोयेंगे नहीं। हमारे कुछ मित्र, जो कि रचना- 
त्मक कार्य में प्रेम रखते हैं, हमें कहते है कि आप इसमें इतनी एकाग्रता मत 
रखिये, ताकि दूसरे कार्मो पर श्रापक्रा घ्यान शिलकुल ही न जा सके । उनका जो 
रचनात्मक कार्य के लिए प्रेम है, वह देखकर हमें खुशी होती है । आप देखेंगे कि 
हमारे जाने के भाद यहाँ रचनात्मक कार्य जोरों से चलेगा । उसका इन्तजाम इमने 
कर दिया है। पर हम कइ्टना चाहते हैं कि जब किसान अपने खेत में कुँआ्ा खोदने 
मैं ध्यान देता है, तो उसका यह अर्थ नहीं होता कि चह खेत की ओर ध्यान ही 
नहीं देता है; बल्कि उसीके लिए वह कूप खोदने में समय देता है | इसी तरह 
यद आमदान वह कूप है, जिसके पानी से शान्तिमय ऋन्ति वा रचनात्मक कार्य 
फलेगा-फूलेगा ! 
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